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PRÉFACE  DE  TRADUCTEUR. 


Pourquoi  le  dissimuler?  on  se  propose  un  triple  objet 
en  publiant  la  traduction  de  ce  fragment  du  grand  ouvrage 
dcM.  H.  Ritter.  II  entre  d’abord  dans  notre  intention  d’in- 
demniser le  public  philosophique  de  ce  que  M.  Cousin  ne 
lui  communique  pas  , dans  un  esprit  loyal  et  indépendant, 
toutefois , les  réponses  qu’il  donna  en  particulier  à M.  de 
Chateaubriand,  lorsque  l'auteur  du  Génie  du  Christianisme 
vint  l’interroger  sur  plusieurs  points  de  la  philosophie  des 
Pères  de  l’Eglise  (1).  On  s’associe  ensuite  aux  désirs  de 


(1)  Voy.  Études  historiques , de  M.  de  Chateaubriand , l,  161.  Il 
faut  relire  ou  se  rappeler  les  deux  premiers  tomes  de  ces  Études , ainsi 
que  les  premiers  volumes  de  Yllistoirc  de  la  civilisation  en  France, 
de  VI.  Guizot , en  méditant  sur  cette  première  partie  de  l’ Histoire 
de  la  philosophie  chrétienne,  de  M.  Hitter.  On  se  souviendra  éga- 
lement de  deux  fragments  de  M.  Villemain  sur  le  polythéisme  et 
l'éloquence  des  Pères.  Ces  écrits  français , entre  autres , sont  néces- 
saires pour  développer  la  vie  de  cet  ouvrage  allemand. 
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M.  Ritter  pour  combattre  de  faux  jugements  portés  de 
points  de  vue  trop  exclusifs  contre  les  saint  Irénée  et 
les  saint  Augustin,  et  pour  réparer  conséquemment  une 
lacune  injuste,  qui  s’étend , dans  les  histoires  générales 
de  la  philosophie , à plusieurs  siècles  de  notre  ère , à 
toute  l'enfance  laborieuse  de  notre  civilisation.  Ou  ne 
doute  nullement  que  le  travail  docte  et  consciencieux 
dont  on  offre  aujourd’hui  la  traduction  ne  satisfasse 
pleinement,  pour  le  fond , aux  exigences  légitimes  de 
tous  les  esprits  ; en  tout  cas  , si  ce  travail , remarquable 
sous  tant  de  rapports,  ne  peut  être  regardé  comme  ac- 
compli, comme  parfait;  qu’il  soit  accueilli  du  moins 
comme  guide  et  éclaireur  devant  l’œuvre  française,  na- 
tionale , qui , abordant  le  même  sujet,  tendant  à la  même 
fin , sera  conçu  , nous  l’espérons,  avec  cet  esprit  profond, 
étendu  , synthétique,  vraiment  créateur  (1),  qui  préside 
depuis  longtemps  déjà  au  mouvement  de  la  science  his- 
torique en  France.  Enfin , et  nous  devons  dire  que  c’est 
ici  notre  but  principal,  nous  venons  apporter  aux  hommes 
sincères  de  toutes  les  croyances , aux  intelligences  acti- 
vement préoccupées  de  l’avenir,  une  étude  nouvelle,  des 
documents  indispensables,  autant  que  peuvent  l’être  les 
résultats  de  l’expérience  , pour  la  solution  de  l’un  des 
trois  grands  problèmes  qui  s’agitent,  qui  se  débattent 
sourdement  (2) , aujourd’hui  surtout,  au  sein  des  socié- 
tés. «L’esprit  humain  , plus  plein  que  jamais  de  l’esprit 
de  Dieu  qui  le  remue,  n’esl-il  pas  en  travail  de  quelque 
grand  enfantement  religieux?  Qui  en  doute?  c’est  l’œuvre 
des  siècles,  c’est  l’œuvre  de  tous.  L’égoïsme  seul  peut  se 


(1)  M.  Michelet  définit  l’histoire  « l’art  de  faire  revivre  le  passé,  » 
de  le  reconstituer  avec  la  plénitude  de  sa  vie. 

(2)  La  lutte  soutenue  par  MM.  Quinct  et  Michelet,  au  Collège  de 
France , contre  le  jésuitisme , vient  de  donner  de  l’éclat  à la  pensée 
des  amis  sincères  de  la  liberté,  df  la  vérité. 
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mettre  à l’écart,  et  dire  : Que  m’importe (1)?  » Le  chris- 
tianisme est  loin  d’être  mort,  comme  le  prétendent  des 
intelligences  aussi  loyales  qu’audacieuses  ; mais  il  attend 
un  réparateur,  un  moderne  Bossuet. 

Qu’on  nous  permette  de  le  rappeler  : nous  avons  pu- 
blié, déjà  avec  l’intention  exprimée  dans  ces  dernières 
lignes , une  œuvre  théorique , ou  plutôt  critique  et  dog- 
matique , destructive  et  fondatrice , qui , malgré  les  dé- 
fectuosités de  la  traduction , la  raideur  de  propositions 
susceptibles  d’être  encore  assouplies,  a été  accueillie  avec 
les  sentiments  qu’inspire  le  grand  nom  de  Kant.  M.  le 
docteur  Lortet  a mis  au  jour,  peu  de  temps  après , un 
abrégé  du  même  ouvrage  (2) , alîn  de  le  rendre  encore 
plus  clair  et  plus  facile  à embrasser;  le  savant  auteur  de 
Y Histoire  de  la  révolution  cartésienne,  M.  Francisque 
Bouiller,  s'cst  associé  à cette  entreprise,  destinée  à pro- 
pager des  pensées  profondes,  rationnelles,  libérales,  sur 
le  lien  providentiel  des  familles  et  des  nationalités , la  re- 
ligion. 

Aujourd’hui  on  désirerait  attirer  les  réflexions  du  pu- 
blic sur  les  débuts  féconds  de  1 ere  chrétienne,  et  sur  un 
travail  d’investigation  historique  et  philosophique  qui  se 
rattache  intimement  à la  publication  précédente  par  le 
fond  du  sujet.  Ce  travail  est  dû  à la  plume  érudite  .lu- 
cide , toujours  modérée  d’un  homme  dont  les  droits  à 
l’attention  de  la  France  sont  reconnus  déjà  depuis  long- 
temps : les  philosophes  et  tous  les  hommes  qui  s’inté- 
ressent aux  développements  de.  la  pensée  apprécient 
1 excellente  // istoire  de  la  philosophie  ancienne  du  docteur 
Henri  Rittcr,  professeur  à l’université  de  Kiel.  Mais,  dans 


(1)  M.  de  Lamartine,  avertissement  à la  Chute  d'un  Ange, 
3' édit.,  v. 

(2)  La  religion  dans  les  limites  de  la  raison , avec  une  lettre 
adressée  au  traducteur  par  M.  K.  Quinet.  1841.  Chez  Ladrange. 
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ces  deux  nouveaux  volumes,  qui  continuent  immédiate- 
ment ceux  qu’a  traduits  M.  Tissot,  éclate  particulière- 
ment , retentit  partout , à chaque  page , la  lutte  vitale  de 
la  religion  et  de  la  philosophie. 

On  connaît,  les  phases  de  ce  grand  conflit  scientifique , 
qui  s’est  élevé  dès  l’apparition  de  Jésus  et  de  saint  Paul, 
et  qui  dure  encore  chez  les  peuples  chrétiens  : la  philo- 
sophie est  vaincue,  dans  la  philosophie  ancienne,  sous 
les  Pères  de  l’Église,  qui  s’emparent  de  ses  propres  armes 
et  la  subjuguent;  pendant  tout  le  moyen-âge,  elle  est 
enchaînée , muselée  et  persécutée  ; mais  vienne  Descar- 
tes, et  elle  recouvre  sa  légitime  indépendance;  le  dix- 
huitième  siècle , infatigable  iconoclaste,  achève  ensuite 
laréaction,  en  attaquant  les  fondements  du  christianisme: 
sous  ces  manifestations  temporaires  de  la  religion  et  de 
la  philosophie,  ce  sont  toujours  finalement  les  notions 
en  soi  de  l’une  et  de  l’autre  qui  se  combattent.  Il  est  fa- 
cile de  prévoir  le  résultat  suprême  de  ces  batailles  sécu- 
laires. Entre  deux  adversaires  impérissables , qu’est-ce 
qu’une  victoire?  un  leurre  qui  apaise,  qui  charme  , qui 
enthousiasme  un  instant;  mais  ce  n’est  point  ainsi  par 
un  triomphe  mensonger  que  peut  se  terminer  la  lutte 
toujours  près  de  se  renouer  : elle  ne  peut  être  déliée  ef- 
ficacement , définitivement  que  par  un  traité  de  paix  dicté 
sous  l’inspiration  de  l’intelligence,  ce  juge  qui  prononce 
sur  les  relations  des  choses. 

Ce  sont  les  commencements  de  cette  lutte  que  retra- 
cent les  deux  volumes  que  nous  venons  de  traduire.  11 
convient  donc  particulièrement  ici,  avant  de  s’engager 
dans  cette  histoire  de  la  philosophie  chrétienne,  où  la 
religion  et  la  philosophie  sont  continuellement  en  pré- 
sence, aux  prises  l’une  avec  l’autre,  de  pénétrer,  autant 
qu’il  est  possible,  dans  la  nature  intime  , on  ne  dit  pas 
de  la  philosophie  ancienne  et  de  tel  philosophème,  ni  du 
christianisme  eide  telle  religion  donnée,  mais  delà  phi- 
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losophie  en  soi  et  de  la  religion  en  soi;  il  faut  nécessai- 
rement éclaircir  cette  double  notion  dont  les  manifesta- 
tions ne  se  combattent  dans  le  temps  que  pour  mieux  se 
connaître  , et  pour  déterminer  à la  fin  leur  sublime  ori- 
gine, ainsi  que  leurs  attributs  particuliers.  Abordant  ici 
cette  question  périlleuse , qu’il  nous  soit  permis  de  nous 
appliquer,  sauf  soumission  à de  trop  justes  réserves,  ces 
paroles  d’un  grand  écrivain  : «Nous  ne  dogmatisons  point 
avec  autorité  ; nous  proposons  avec  défiance  nos  senti- 
ments à l’examen  de  tous,  et  en  cela  nous  usons  d’un 
droit  et  nous  remplissons  un  devoir;  car  nous  avons  le 
droit  de  demander  qu’on  nous  éclaire  si  nous  nous  trom- 
pons , et  si , en  méditant  sur  les  êtres  et  leurs  lois,  nous 
avons  rencontré  quelque  pensée  utile  , notre  devoir  n’est- 
il  pas  de  la  communiquer  (1)?  » Puissions-nous  un  jour 
remplir  aussi  ce  glorieux  devoir,  de  manière  à mériter 
une  estime  bienveillante  ! 

Assurément  les  deux  notions  absolues  de  la  philosophie 
et  de  la  religion  sont  profondément  mystérieuses , et  c’est 
à peine  si  une  vie  longue,  méditative  , éprouvée,  suffirait 
à les  mettre  en  lumière.  Cependant  elles  résident,  ou 
enveloppées  d’une  obscurité  complète  ou  illuminées  d’un 
demi-jour,  dans  un  pli  de  chaque  conscience;  et  elles 
dominent,  on  pourrait  presque  dire  à son.  insu,  toute 
l’existence  de  l’homme,  toutes  les  aspirations  de  son  es- 
prit , tous  les  élans  de  son  cœur  ; elles  sont  le  but  su- 
prême de  toute  carrière  intellectuelle,  et  veulent  par 
conséquent  être  entrevues  au  moins  dans  leurs  principa- 
les déterminations.  Semblables,  sous  ce  rapport,  à Dieu 
lui-même,  qui  est  le  commencement,  le  milieu  et  la  fin 
de  l'univers,  son  ouvrage , elles  sont  le  principe  , l’inter- 
médiaire et  le  terme  de  toute  science  et  de  toute  civili- 


(t)  M.  dr  la  Mcnnais,  Üc  la  religion,  iu-32,  23  s. 
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sation.  Il  faut  donc  s’efforcer,  dès  l’entrée  dans  la  vie 
spirituelle  , de  soulever  un  coin  du  voile  qui  cache  le  sens 
absolu  de  ces  idées  souveraines  de  philosophie , de  reli- 
gion ; quitte  à recommencer  souvent  son  entreprise  la- 
borieuse , à reprendre  sa  méditation  fervente,  à exami- 
ner avec  une  conscience  toujours  plus  claire  ces  deux 
notions  supérieures.  Toute  vie  se  résout  en  intelligence. 

Les  affirmations  subséquentes  ne  peuvent  être  entou- 
rées ici  de  détails  approfondis  , d’une  logique  laborieuse 
et  sévèrement  progressive  , cette  poésie  de  la  science  ; 
dès  lors,  nos  assertions  ne  sont  que  des  indications  pâles 
qui  ne  se  donnent  que  pour  ce  qu’elles  valent  : vraies 
dans  notre  conviction  ; superficielles  , légères , vagues 
dans  cette  exposition  hâtive. 

La  philosophie  est  l’intuition  rationnelle  de  l’absolu , 
accompagnée  de  la  science  de  cette  intuition  et  de  son 
objet.  Autant  vaut  l’intuition , autant  vaut  la  science  , et 
réciproquement. 

Telle  est  la  définition  que  nous  donnerons  de  la  philo- 
sophie. Et  comme  cette  définition  repousse  tout  caractère 
de  particularité,  d’originalité,  nous  la  justifierons  en 
examinant  rapidement  la  suite  des  traditions  principales 
sur  l’objet  de  la  philosophie,  et  en  rappelant  son  point 
de  départ  psychologique,  son  fondement  légitime  dans  la 
conscience. 

Les  esprits  cultivés,  qui  demeurent,  en  apparence  , 
indifférents  aux  recherches  philosophiques,  parce  que, 
suivant  eux  , tous  les  philosophâmes  exposent  des  résul- 
tats en  contradiction  les  uns  avec  les  autres , peuvent 
ainsi  accuser  la  diversité  des  doctrines , et  ensemble  les 
progrès  de  l’intelligence  humaine;  mais  ils  ne  peuvent 
pas  assurément  nier  que  le  fond  essentiel  de  toutes  les 
philosophies,  sans  excepter  aucun  système,  sc  compose 
de  trois  éléments,  le  contingent,  le  nécessaire  et  leur 
rapport,  Ou  répète  que  le  style  est  l’homme  même;  je 
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dirai  volontiers,  dans  le  môme  sens,  que  la  philosophie 
est  tout  ce  qui  existe,  empirique  ou  conçu.  La  philosophie 
est  donc  une  science  à trois  termes,  le  fini , l’infini  et  le 
rapport  de  l’un  avec  l’autre.  C’est  là  ce  dont  tout  le 
monde  convient,  les  ennemis  mêmes  delà  philosophie,  et 
ce  que  l’histoire  confirme  dans  son  évolution. 

Pour  ne  point  remonter  plus  haut,  la  Grèce  , celle 
mère  féconde  de  la  philosophie  , s’efforce , dès  qu’elle 
commence  à se  rendre  compte,  de  découvrir  et  de  com- 
prendre le  principe  absolu , incréé  des  choses , qu’elle  dé- 
signe successivement  sous  (les  noms  différents  : c’est 
l’eau , c’est  le  feu , c’est  l’air,  c’est  l’unité  , ou  encore  l’a- 
mour, l’affinité  universelle.  Puis , passant  de  l’examen 
du  monde  extérieur  à l’étude  interne  de  la  conscience  , 
elle  systématise  les  notions , qu’elle  appelle  idées,  et  elle 
ne  prend  pas  de  repos  qu’elle  n’ait  trouvé  l’idée  suprême 
en  qui  s’unissent  toutes  les  idées,  c’est-à-dire  qu’elle 
n’ait  aperçu  Dieu.  Distinguant  autant  de  parties  dans  la 
philosophie  qu’elle  reconnaît  de  substances,  elle  com- 
pose un  traité  admirablement  profond  de  philosophie  pre- 
mière ou  de  théologie , et  elle  a ses  doctrines  fécondes 
sur  la  philosophie  secondaire  et  la  physique.  Mais  il  était 
impossible  d’examiner  si  intimement  l’Etre  en  soi  et  la 
Nature  sans  en  chercher  le  rapport  : ce  rapport  est  ex- 
primé partout  explicitement  ou  implicitement.  Toutefois, 
la  Grèce  a encore  une  question  fondamentale  à résoudre , 
celle  du  mode  d’investigation  et  du  mode  d’enseignement. 
Cette  solution  trouvée,  elle  a fixé  les  éléments  essentiels , 
les  objets  mêmes  de  la  science  et  la  méthode  à mettre 
en  usage  : elle  cherchera,  en  allant  du  fini  à l’infini,  et 
elle  instruira  en  procédant  de  l’infini  au  fini , de  l’éternel 
au  temporaire,  du  nécessaire  au  contingent  (1). 


(1,  La  contrariété  des  méthodes  est  assurément  d’une  haute  signi- 
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Mais  la  Grèce  et  Home , sa  tille  , meurent , et  une  ci- 
vilisation nouvelle  surgit  du  milieu  de  leurs  cendres.  Le 
monde  chrétien  ne  distingue  point  d’abord  entre  la  reli- 
gion que  Jésus  lui  a révélée,  et  la  philosophie  qu’il  doit 
embrasser.  Il  est  prêtre  et  philosophe  simultanément. 
Dieu  est  presque  l’unique  objet  sur  lequel  ses  regards 
sont  fixés.  Il  compose  la  Cité  de  Dieu.  Il  est  inspiré.  Puis 
il  grandit,  et  il  se  prend  à réfléchir  profondément.  Il 
dicte  le  Monologium  et  le  Prosologium.  La  réflexion  l'a 
obligé  à donner  à sa  pensée  une  forme  particulière,  et 
il  s’est  fait  dialecticien  , aristotélicien.  Tout  en  sondant 
l’infini , il  n’avait  point  laissé,  toutefois,  d’abaisser  ses 
regards  vers  la  nature  limitée,  mais  ce  n’avait  guère  été 
que  furtivement  et  comme  pour  la  dédaigner.  Il  lui  vint 
même  une  étrange  pensée , digue  du  monde  oriental  : il 
s’efforça  de  prouver  que  l’absolu  seul  existe , et  qu’il  n’y 
a qu’une  substance  unique.  Il  en  était  là  quand  il  prit  la 
résolution  héroïque  de  tout  rejeter  et  de  tout  recon- 
struire. C’est  alors  qu’il  écrivit  le  Discours  sur  la  méthode; 
puis  les  Méditations  métaphysiques  parurent;  et  la  phi- 
losophie , depuis  ce  moment , est  en  possession  de  ses 
trois  éléments,  qu’elle  conserve  avec  un  égal  intérêt.  Ce 
n’est  plus  l’infini  seul  ou  le  fini  seul  qui  l’occupe , sinon 
exclusivement , du  moins  d’une  façon  particulière  : ce 
sont  le  fini  et  l’infini  avec  le  rapport  de  l’un  à l’autre. 
L’empirisme  n’étouffera  pas,  malgré  même  ses  efforts  , 
les  aspirations  idéalistes  ; fort  de  ses  doutes  antérieurs , 
de  ses  hésitations  prolongées , de  ses  irrésolutions  fécon- 
des , le  monde  chrétien  est  entré  dans  une  voie  d’inves- 
tigation large  comme  la  nature  et  infinie  comme  Dieu. 

fication  , mais  elle  a moins  de  valeur  qu’on  ne  le  prétend.  La  Vérité 
est  subjectivement  une  synthèse  à priori  ; or,  qu’on  l’exprime,  qu’on 
l’expose  d'une  ou  d’autre  manière , l’analyse  ne  peut  toujours  fournir 
que  les  mêmes  éléments. 
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Aujourd’hui  même  rien  n’est  changé.  Il  s’agit,  avant  tout, 
d’expliquer,  pour  parler  allemand,  le  passage  du  subjectif 
à l’objectif.  Que  la  possibilité  de  cette  explication  soit 
niée  ou  affirmée , comprise  de  manière  ou  d’autre  , il  y 
aura  toujours  une  philosophie  de  l’infini , une  du  fini,  et 
une  autre  qui  traitera  du  rapport  entre  l’infini  et  le  fini, 
dût  ce  rapport  aboutir  à une  négation.  Le  monde  chré- 
tien adoptera  peut-être  les  dénominations  déjà  employées 
de  Philosophie  de  l’absolu,  Philosophie  de  la  nature  e, t 
Philosophie  de  l'esprit;  il  ne  sait  encore.  Mais  l’objet  de 
la  philosophie,  suivant  la  tradition  entière  , est  toujours 
nettement  déterminé,  et  l’examen  delà  réalité  elle-même 
confirme  la  précédente  définition. 

Toutefois,  nous  ne  décrirons  pas  le  fait  qui  s’accomplit 
au  fond  de  la  conscience  de  l’homme  placé  en  face  du 
monde  et  de  lui-même  ; nous  n’analyserons  point  ici  le 
phénomène  primitif,  sourd,  indistinct  de  la  spontanéité, 
parce  que  ce  serait  entreprendre  de  refaire  ce  qui  a été 
remarquablement  fait  : nous  nous  contenterons  de  ren- 
voyer aux  ouvrages  de  M.  Cousin , et , en  particulier,  à la 
sixième  leçon  de  ses  cours  sur  la  philosophie  de  Kant(l). 
Là  il  est  éloquemment  exposé  comment  l’homme  passe, 
par  l’énergie  originelle  de  sa  raison,  du  fini  à l’infini,  et, 
selon  l’expression  de  Descaries,  de  l’imparfait  au  parfait. 
D’ailleurs,  quiconque  a un  peu  l’habitude  de  se  replier 
sur  lui-même,  de  réfléchir,  a constaté  et  constate  facile- 
ment ce  fait  solennel  qui  est  le  point  de  départ  de  la 
philosophie  , ainsi  que  de  la  religion. 

En  soi,  la  religion  est  l’intuition  rationnelle  de  l’ab- 
solu , accompagnée  de  la  manifestation  édifiante  de  celle 
intuition.  Autant  vaut  l’une,  autant  vaut  l'autre. 

Un  coup  d’œil , mais  rapide,  jeté  sur  l'histoire  des  re- 


(1)  1842  , chez  l.adrangc. 
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ligions,  au  moins  jusqu’au  Christ,  ne  sera  peut-être  pas 
inutile  ici,  sinon  comme  preuve,  du  moins  comme  éclair- 
cissement. 

Le  panthéisme  oriental , cette  religion  de  la  sensation, 
concevant  tous  les  phénomènes  naturels  comme  les  ma- 
nifestations d’un  seul  et  même  être  absolu  matériel, 
adore  en  lui  le  Dieu-Tout , le  Dieu-univers , Brahma , en 
qui  s’absorbe  toute  personnalité  et  toute  individualité. 

Le  polythéisme  grec,  cette  religion  de  l’imagination  , 
concevant  sous  chaque  être  une  image,  une  représenta- 
tion , s’élève  à l’Etre  des  êtres,  au  Zeus,  et  le  place, 
unique  et  absolu , au-dessus  de  toutes  ses  représentations 
divinisées,  Apollon,  Phébé,  Minerve,  cent  autres. 

Nous  ne  dirons  rien  du  polythéisme  égyptien,  qui  est 
au  polythéisme  grec  ce  que  les  larves  des  animaux  sont 
aux  formes  humaines  élevées  à la  perfection. 

Le  polythéisme  romain,  cette  religion  de  l’abstraction, 
concevant  sous  la  diversité  phénoménale  de  la  nature 
une  diversité  correspondante  de  forces,  éleva  la  force  très 
bonne  et  très  grande,  Deus  optimus,  maximus , au-dessus 
de  toutes  les  forces,  propices  ou  funestes,  dans  la  na- 
ture , sauf  à donner  à ces  puissances  multiples  et  abs- 
traites la  forme  imaginée  par  la  Grèce  artiste. 

La  révélation  , ce  fruit  spirituel  de  la  réflexion  pure  , 
renfermant  dans  s"on  sein  le  dogme  de  l’unité  de  Dieu  , 
puis  la  croyance  à l'immortalité,  rapporta  cette  connais- 
sance du  Créateur  et  de  l’avenir  de  l’humanité  au  Créa- 
teur lui-même  : dans  cette  période,  l’homme  proclama 
qu’il  avait  reçu  de  Dieu  l’aperception,  l’intuition  de  Dieu. 
Si  le  polythéisme  grec  fut  une  religion  du  beau,  la  ré- 
vélation qui  se  divise  en  judaïsme  et  en  christianisme  , 
fut , suivant  une  expression  de  Hegel , la  religion  du  su- 
blime. 

Ajoutons pourcomplémentpsychologique , que  l'abné- 
gation de  soi  devant  le  Dieu-univers  remplit  l’âme  de 


DU.  THADl'CTKUn. 


M 


l'Orient  religieux;  qu’un  anthropomorphisme  poétique 
échauffe  les  poétiques  esprits  delà  Grèce; que  l’apothéose 
égoïste  et  timide  de  la  nature  rassure  les  cœurs  ambi- 
tieux des  Romains  ; enfin , que  la  soumission  affectueuse 
à un  Dieu  distinct  du  monde  domine  les  pensées  et  les 
actes  des  peuples  chrétiens  (1). 

Toutefois,  nous  l’avons  dit,  ou  ne  rappelle  pas  ici  l’his- 
toire de  la  pensée  religieuse,  la  suite  de  ses  principales 
manifestations , son  développement  sur  un  fond  iden- 
tique , comme  une  preuve  qui  doit  convaincre  de  la  légi- 
timité de  la  définition  précédente  de  la  religion;  cette 
histoire  ne  peut  faire  naître  qu’une  présomption  sur  la 
justesse  de  notre  formule  du  vrai  dans  l’ordre  religieux. 
Il  faut,  pour  la  vérifier,  pour  la  contrôler,  s’attacher  au  fait 
interne  que  l’observation  saisit  au  fond  de  la  conscience; 
il  faut  examiner  la  spontanéité  où  réside  l’origine  subjec- 
tive de  la  religion.  Or,  on  le  sait,  le  phénomène  primitif 
a été  présenté  dans  tout  son  jour  par  les  temps  mo- 
dernes; et  là  où  il  n’v  a plus  de  doute,  il  n’y  a plus  lieu  à 
discussion.  En  relisant  les  belles  analyses  qui  en  ont  été 
exposées,  on  découvre  en  soi  la  vie  intime  de  toute  l'hu- 
manité; on  se  sent  reporté,  ravi  près  du  berceau  de 
chaque  peuple,  et  l’on  entend  comme  un  vagissement 
harmonieux:  c’est  un  hymne,  un  hymne  d’adoration 
qui  s’élève  dans  le  cœur  de  l’homme,  avec  les  mille 
chants  de  la  nature  vers  l’Eternel.  Le  poète  fut  le  pre- 
mier prêtre;  l’ode  fut  la  première  voix  de  la  spontanéité, 
voix  confuse  qui  parle  de  l’infini , qui  prophétise  le  pro- 
grès sans  borne  des  créatures  libres , et  qui  renferme 
tout  «dans  un  son  inspiré  , religion , philosophie , art  : 
c’est  que  toutes  les  idées  pures,  comme  le  pensait  Pla- 


(1)  Voy.  Cari  Daub,  Leçons  philosophiques  et  théologiques , I, 
Anthropologie,  522  et  suiv. — Voy.  sur  le  professeur  Daub  une  note 
de  M.  E.  Quinct , Allemagne  et  Italie , U,  324  et  325. 
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tou,  sont  eu  Dieu,  quelles  rayonnnent  dans  noire  rai- 
son, et  qu’elles  remontent  à lui,  leur  source  infinie.  Le 
premier  retour  sur  soi-uiême  est  la  première  entrevue 
entre  l’homme  et  Dieu. 

Pour  achever  la  détermination  de  l’idée  de  religion , 
il  faut  rappeler  ses  parties  fondamentales,  constitutives 
dans  la  réalité,  dans  la  vie.  On  divise  la  Religion  eu 
Théologie  et  en  Culte.  La  théologie,  je  ne  dis  pas  la  théo- 
logie littérale  , qui  porte  uniquement  sur  des  textes  sa- 
crés , mais  la  théologie  vraiment  scientifique,  est,  à 
proprement  parler,  la  science , et  comme  l’esprit  de  la 
Religion;  le  culte  en  est  la  lettre,  la  pratique,  l’ap- 
plication. Il  ne  faut  pas  confondre  la  théologie  avec 
la  théodicée , qui  s’y  rattache  : celle-ci  a pour  but , 
selon  la  définition  de  Kant,  « la  justification  de  la  su- 
prême sagesse  de  l’Auteur  des  choses  devant  les  plaintes 
que  la  raison  élève  contre  les  anomalies  au  sein  du 
monde  (1).  » 

Comparer,  c’est  juger  et  expliquer  : poursuivons  un 
instant  la  confrontation  des  deux  notions-mères  qui 
dirigent  le  développement  de  l'humanité , et  que  l’homme, 
plein  d’inquiétude,  s’efforce  de  saisir,  d’embrasser. 

D’après  les  deux  définitions  précédentes , celle  de  la 
philosophie  et  celle  de  la  religion,  il  est  évident  que  l’ob- 
jet de  la  religion  et  l’objet  de  la  philosophie  sont  un  seul 
et  môme  objet , à savoir,  Dieu.  La  philosophie  cl  la  reli- 
gion sont  donc  identiques  par  leur  but,  par  leur  fin,  et 
personne  n’en  doute;  jusqu’ici  il  n’y  a môme  pas  lieu  à 
distinguer  entre  elles,  elles  se  confondent.  C’est  à la 
même  raison  humaine,  en  effet , que  Dieu  se  révèle , et 
le  môme  ne  peut  pas  apparaître  au  même  diversement  : 


(1)  Voy.  Kimt.  Sur  l'insuccès  de  toutes  recherches  philoso- 
phiques en  matière  de  Théodicée , 1791.  tn  init.,  VI , 139 . édit,  de 
Leipsig,  1839. 
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l’absolu  de  la  métaphysique  est  difl’éreùt  de  l’absolu  de 
la  morale,  de  l’absolu  de  l’esthétique , mais  par  rapport  au 
faible  esprit  qui  le  contemple,  et  non  en  soi.  De  même  , 
•fce  n’est  point  en  soi,  mais  relativement  à nous  que  la 
religion  et  la  philosophie  sont  distinctes.  Rationnelle- 
ment unes,  l’intelligence  établit  leur  diversité.  Et  cette 
diversité  est  constatée  dans  la  seconde  partie  de  chacune 
des  deux  définitions  que  nous  mettons  en  regard  et  que 
nous  comparons;  c’est  cette  seconde  partie  qui  caracté- 
rise particulièrement  la  philosophie  d’une  part,  et  de 
l’autre  la  religion.  La  philosophie  et  la  religion  sont 
effectivement  les  deux  sœurs  : elles  portent  dans  leurs 
traits  l’empreinte  de  leur  parenté,  mais  elles  n’en  con- 
servent pas  moins  leur  physionomie  propre  et  leur  indi- 
vidualité reconnaissable. 

Mais  la  philosophie  suppose-t-elle  la  religion,  ou  la 
religion  suppose-t-elle  la  philosophie?  Cette  question 
peut  maintenant  se  résoudre  comme  celle  de  leur  but, 
très  facilement.  L’intuition  rationnelle,  la  révélation  de 
Dieu  dans  la  raison  exige  nécessairement  et  évidemment 
une  explication  , un  développement  que  l’intelligence, 
s’appuyant  sur  l’expérience , sur  le  fini , se  charge  de 
donner;  car,  tout  le  monde  l’avoue,  la  foi  ne  doit  pas 
être  aveugle  , mais , au  contraire  , éclairée , pour  être 
profonde  et  sincère.  La  philosophie  possède  un  fait , une 
aperception  que  la  religion  possède  également.  Que  vont- 
elles  faire  de  cette  intuition  l’une  et  l’autre?  La  pre- 
mière va  l’expliquer  et  y rattacher  toutes  scs  connais- 
sances; la  seconde  va  instituer  des  actes  conformes  à sa 
vision  rationnelle  de  Dieu,  et  propres  à fortifier  cette  vi- 
sion. Or,  pour  déterminer  ces  actes  et  décider  à les 
accomplir,  la  religion  doit  s’efforcer  de  comprendre  son 
intuition,  et  chercher  à en  posséder  toujours  une  con- 
science plus  claire  ; enfin , elle  doit  philosopher  ou 
s’adresser  à la  philosophie  elle-même.  Mais  elle  est 
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réduite  à prendre  le  second  parti,  parce  qu’elle  ne  peut, 
outre  sa  tâche  de  propagation  et  de  persuasion  , assumer 
encore  l’œuvre  rigoureusement  scientifique  de  la  philo- 
sophie, sans  courir  le  risque  de  n’atteindre  complète-* 
tcment  aucun  de  ces  deux  buts,  et  surtout  parce  qu’elle 
a besoin  des  résultats  de  la  science  et  non  de  la  science 
même.  La  religion  suppose  donc  la  philosophie , et  la 
proposition'  inverse  ne  présente  évidemment  aucun  côté 
vrai. 

La  religion , loin  d’être  supposée  par  la  philosophie  , 
ne  peut  même  pas  légitimement  s’en  proclamer  indépen- 
dante; car,  sans  la  science,  la  religion  ne  peut  avoir  une 
intuition  de  Dieu  claire  et  lumineuse  , puissante  et 
féconde;  elle  ne  peut  en  rien  affirmer  avec  certitude,  et 
elle  demeure  réduite  à des  assertions  vagues , indé- 
terminées, mystiques.  Elle  aura  recours,  en  effet , à 
l'illumination  , à l’extase  ; mais  ce  sont  là  de  vains 
leurres  pour  l’esprit,  et  la  raison  n’cn  est  pas  plus  éclai- 
rée, pas  plus  certaine.  Elle  alléguera  peut-être  une  voix 
intérieure,  un  sentiment  intime;  à la  bonne  heure, 
mais  de  deux  choses  l’une  alors  : ou  cet  instinct  flottant, 
fugitif,  s’accordera  avec  la  raison,  et  il  se  fortifiera  dans 
la  science  qu’il  ne  repoussera  pas  ; ou  bien  il  en  différera 
profondément , et  alors  la  religion  sera  toujours  retenue 
dans  la  même  incertitude , dans  la  même  incapacité  de 
rien  affirmer  sciemment.  Elle  pourra  encore , toujours 
pour  s’affranchir  de  la  science , prononcer  le  grand 
mot , le  mot  terrible  de  mystères  , qui , pour  ainsi 
parler,  satisfait  seulement  les  esprits  indolents  ou  fati- 
gués. Mais  de  deux  choses  l’une  encore  : ou  bien  ces 
mystères  seront  reconnus  comme  tels , comme  incom- 
préhensibles par  la  science,  et  la  religion  devra  encore 
l’interroger  là-dessus;  ou  bien  ils  seront  déclarés,  tout 
mystères  qu’ils  sont,  clairement  erronés  ou  clairement 
contradictoires  avec  les  données  de  la  raison , et  la 
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religion  devra  encore  recueillir  la  démonstration  de  la 
science , renoncer  à ces  mystères  prétendus  ou  s’abdi- 
quer elle-même , en  tant  que  religion  destinée  à l’hu- 
manité, et,  reposant  sur  des  bases  certaines,  sur  une 
intuition  intelligible  de  Dieu. 

Sans  doute  la  religion  pourrait  se  faire  philosophie  , 
absorber  la  philosophie  en  elle  ; mais  l’une  et  l’autre 
n’en  auraient  pas  moins  leur  sphère  séparée , quoique 
contiguë.  Il  existeraittoujours  un  effort  intellectuel  pour 
construire  un  système  de  connaissances  , pour  enchaîner 
des  propositions  fondamentales,  des  théorèmes,  pour 
légitimer  les  procédés  logiques  de  l’esprit,  pour  établir 
la  certitude  des  affirmations  qui  sont  la  hase  de  la  vie  spi- 
rituelle, et  cet  effort  continuerait  de  se  nommer  la  phi- 
losophie; de  même , il  existerait  toujours  un  effort  intel- 
lectuel pour  trouver  les  moyens  les  plus  efficaces , les 
plus  sûrs  de  rappeler  à Dieu , d’entretenir  de  Dieu , de 
le  rendre  sans  cesse  présent  aux  esprits,  et  cet  effort 
continuerait  de  se  nommer  la  religion.  La  religion  et  la 
philosophie  peuvent  tout  au  plus%re  deux  parties  dis- 
tinctes et  corrélatives  d’une  même  chose  qui  n’a  point 
encore  reçu  de  nom  ; mais  la  religion , quoi  qu’elle  en 
ait,  sera  toujours  à la  philosophie  ce  que  l’art  est  à la 
science,  l’art  étant  la  représentation  de  l’infini  dans  le 
fini.  Comment  la  religion  détruirait-elle  la  philosophie 
en  accomplissant  elle-même  l’œuvre  de  cette  dernière  , 
en  philosophant? 

Si  la  religion  peut  être  tentée  de  remplir  en  surcroît 
le  rôle  de  la  philosophie , semblablement , dès  <jue  la  re- 
ligion perd  de  son  autorité , que  son  crédit  va  diminuant, 
la  philosophie  se  présente  pour  la  suppléer  et  diriger  les 
cœurs  dans  le  bien.  Elle  ne  se  contente  plus  alors  d’être 
la  science;  elle  veut  aussi,  outre  la  restauration  du 
dogme,  transformer,  réorganiser  la  vie  religieuse,  le 
culte.  Elle  agit  en  cela  de  bonne  foi.  « Je  connais  Dieu , 
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sc  dit-elle,  comme  la  religion  pourrait  le  connaître.  Je 
veux  instruire  et  moraliser  comme  la  religion,  frappée  au- 
jourd’hui d’impuissance,  instruisait  et  moralisait.  » Elle 
ajoute  même  : «Je  ferai  mieux  que  la  religion  ; car  je  dé- 
montrerai rigoureusement  mes  assertions,  et  je  déraci- 
nerai nombre  de  préjugés  superstitieux.  » Cette  tentative 
entreprise  par  la  philosophie  pour  remplacer  la  religion , 
n’est  pas  plus  légitime  que  la  prétention , élevée  par  la 
religion  , à s’incorporer  la  philosophie.  De  même  que  la 
religion,  en  s’élançant  dans  les  domaines  purs  de  la  phi- 
losophie, déposait  son  caractère  propre , populaire  , uni- 
versel ; de  même  la  philosophie , en  prétendant  remplir 
la  sphère  de  la  religion,  est  contrainte  de  dépouiller  son 
caractère  scientifique  et  de  s’abdiquer  elle-même.  Que 
résulte-t-il  donc  de  ces  essais  de  substitution  et  de  fu- 
sion? Absolument  rien,  si  ce  n’est  que  le  prêtre  se  fait 
philosophe  et  que  le  philosophe  se  fait  prêtre  ; mais  l’un 
et  l’autre  subsistent  toujours  distincts,  revêtus  d’un  signe 
reconnaissable,  inaliénable;  le  premier  ne  saurait  pas 
plus  détruire  le  secfpd  que  celui-ci  anéantir  celui-là. 
Il  y aurait  cumul  de  fonctions , et  voilà  tout. 

Nous  l’avons  dit  : spéculativement  la  philosophie  est 
indépendante  de  la  religion;  c’est  celle-ci  qui  reçoit  la 
lumière  de  celle-là.  Mais  il  n’est  pas  de  même  du  philo- 
sophe. Son  esprit,  son  intelligence,  sa  raison,  ne  re- 
quièrent pas  le  secours  du  culte  religieux , mais  son  cœur 
ne  peut  s’en  passer.  Il  a posé , adopté  les  principes;  il  en 
admet  donc  nécessairement  les  conséquences  régulière- 
ment déduites.  lise  dérobe  à la  religion  pour  raisonner, 
mais  il  s’y  soumet  pour  prier.  II  sent  que  c’est  sous  son 
influence, au  milieu  du  concours  de  ses  semblables,  avec 
la  direction  d’un  prêtre  sanctifié,  que  les  puissances  de 
son  cœur  se  développeront  pleinement , que  toutes  ses 
facultés  entreront  en  exercice  , que  tout  son  être  enfin 
s’épanouira  pour  l’adoration  de  celui  qu’il  connaît, 
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L'homme  du  syllogisme  obéit  alors,  humble  etreeueilli, 
aux  commandements  raisonnables  et  habilement  précon- 
çus de  l’homme  de  la  prière.  Il  grandit  à ses  yeux,  au 
fur  et  à mesure  que  la  cérémonie  à laquelle  il  prend  part 
déploie  sa  majesté  sanctifiante  ; il  sent  sa  nature  maté- 
rielle se  spiritualiser  au  milieu  des  odes  sacrées , des 
hymnes  de  gloire  et  de  toutes  les  incantations  de  la  piété. 
Tout  ce  qu’il  y a en  lui  de  sentiments  religieux  prend  sans 
cesse  un  nouvel  accroissement,  et  son  intelligence  en 
devient  plus  puissante  pour  comprendre  les  perfections 
infinies  de  Dieu  et  les  sublimes  harmonies  du  monde  (1). 

Ici  se  présente  cette  question  : La  religion  est-elle  un 
moyen,  ou  est-elle  une  fin?  La  religion,  ou  plutôt  le 
culte , a pour  but  essentiel  de  perfectionner  le  sentiment 
de  la  divinité  et  celui  de  tous  les  attributs  ineffables  qui 
sont  reconnus  lui  appartenir,  lui  êlrc  inhérents.  Cette 
dénomination  de  culte  est  merveilleusement  significative  ; 
tous  les  peuples  ont  eu  et  possèdent  une  expression  ana- 
logue. Elle  désigne  la  culture  de  l’esprit  religieux  dans 
l’individu  et  dans  l'espèce  humaine  tout  entière.  Comme 
l’art  se  proppse  la  représentation  de  l’infini  dans  le  fini , 
et,  par  conséquent,  l’entretien  de  l’idée  du  beau,  le  culte 
travaille  à l’élévation  du  saint  eu  nous  : il  est  l’art  de  la  * 
religiosité,  El  comme  tout  art , il  est  ensemble  moyen  et 
fin  : moyen,  en  ce  qu’il  tend  à développer  dans  notre  es- 
prit une  notion  absolue;  fin,  eu  ce  qu’il  renferme  , in- 
carne et  rend,  pour  ainsi  dire,  sensible  quelque  chose 
de  celte  notion-  Sur  le  front  d’uue  statue  admirée  vous 
voyez  briller  ie  beau  comme  dérobé  à Dieu  ; dans  le  sanc- 
tuaire impénétrable  vous  sentez  comme  la  présence  de 
Dieu  lui-même. 

La  religion  est  donc  d’une  haute  importance  dans  la 
vie.  On  en  doute  aujourd’hui , ou  du  moins  on  se  con- 
tl) Kant,  Religion , trad.  fi\,  351-372. 
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duit  en  ces  temps  comme  si  l’on  doutait  de  cette  vérité  et 
de  l’excellence  de  la  religion  en  soi.  Assurémentla  religion 
est  le  plus  puissant  véhicule  de  la  moralité,  et  elle  a tou- 
jours , en  général , été  considérée  ainsi , même  dans  les 
époques  qui  lui  ont  été  le  moins  favorables.  Elle  pousse 
aux  louables  actions  , elle  rend  les  intentions  plus  pures 
et  les  œuvres  du  bien  plus  faciles  à notre  liberté.  Elle 
nous  met  incessamment  face  à face  avec  la  divinité  et 
nous  grandit  de  toute  la  hauteur  de  l’idée  du  divin.  Elle 
étend  le  cercle  de  nos  affections  , et  nous  inspire  le  plus 
généreux,  le  plus  noble  désintéressement.  C’est  par  elle, 
sauf  l’aide  de  la  science , que  nous  apprenons  à com- 
prendre Dieu  plus  profondément;  c’est  par  elle  que  nous 
apprenons  à nous  appeler  « frères  » sans  arrière-pensée. 
On  a donc  raison  de  soutenir  que  la  religion  est  « la  fin 
de  toute  vie  humaine.  » 

On  aurait  dû  affirmer  aussi  qu’elle  était  la  fin  de  toute 
philosophie.  Quand  on  prétendit  qu’elle  en  était  le  fond  , 
on  se  méprit  sur  la  pensée  d’un  grand  maître.  Histori- 
quement, la  philosophie  peut  ressortir,  dériver  même  de 
la  religion  , en  être  la  conséquence  originale  ; mais  , ab- 
solument, c’est  le  contraire  qui  est  le  vrai. 

La  religion  puise  son  enseignement , sa  lumière  et  son 
autorité  dans  la  philosophie;  mais  elle  transforme  tous 
les  emprunts  qu’elle  lui  fait,  et  elle  doit  les  marquer  de 
son  caractère  d’universalité , de  popularité. 

La  philosophie  s’adresse  à un  petit  nombre  d’esprits 
d’une  nature  spéciale.  Elleexigeun  grand  développement 
d’une  faculté  particulière , de  la  raison  pure,  et , parta- 
geant la  destinée  des  mathématiques  transcendantes , par 
exemple,  elle  n’est  écoutée,  cultivée  surtout  que  par  un 
nombre  d’hommes  très  restreint.  Elle  parle  un  langage 
qui  réclame  au  préalable  le  détachement  du  monde  exté- 
rieur, du  monde  phénoménal.  La  sphère  des  idées  abso- 
lues, rationnelles,  impersonnelles,  est  son  habitation. 
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Elle  ne  peut  descendre  de  ce  séjour  et  prendre  une  forme 
plus  saisissablc,  plus  commune,  qu’en  abdiquant  son 
caractère  particulier,  et  en  cessant  d’être  elle-même.  Il 
ne  lui  est  pas  donné  d’être  populaire,  mais  elle  doit  s’en 
consoler  : assez  d’esprits  intermédiaires  se  placeront  entre 
elle  et  la  multitude  avide  de  savoir,  de  croire.  Les  pro- 
blèmes que  la  philosophie  agite  sont  de  la  plus  haute 
importance  pour  tous,  et  intéressent  les  intelligences  les 
plus  infimes  ; les  solutions  qu’elle  en  apporte  doivent 
donc  de  toute  nécessité  être  connues  universellement. 
Mais  qui  se  chargera  de  les  répandre  , de  les  propager? 
La  poésie , et  surtout  la  religion. 

On  peut  être  étonné,  en  pénétrant  au  sein  de  la  phi- 
losophie, de  11e  point  y entendre  des  paroles  d’amour, 
de  charité,  et  ce  langage  expansif  d’un  cœur  enthousiaste  ; 
on  peut  regretter  dans  une  doctrine  religieuse  philoso- 
phique , celle  de  Kant  par  exemple  , l’absence  de  l’émo- 
tion touchante  de  saint  Paul  ; plein  de  douleur,  on  peut 
appeler  cette  doctrine  incomplète,  conçue  exclusivement 
pour  les  hommes  sans  cœur;  on  peut  s’affliger  et  s’affli- 
ger profondément,  lorsqu’on  se  présente  avec  bonne  foi, 
sans  aucun  esprit  de  raillerie  ni  de  blasphème  , de  ren- 
contrer, au  lieu  d’un  évangile,  un  système,  au  lieu  d’une 
religion , une  science  ; on  peut  s’avouer  avec  l’amertume 
du  désenchantement  que  l’on  a pris  la  mort  pour  la  vie. 
On  peut  cela,  mais  en  se  trompant.  La  philosophie  n’est 
pas  la  religion , la  science  n’est  pas  l’art,  la  raison  n’est 
pas  le  cœur.  La  première  contient  des  semences  spiri- 
tuelles pleines  de  fécondité  ; c’est  à la  religion  à les  cul- 
tiver, à étendre  leurs  rameaux  naissants , et  à développer 
toute  leur  sève  et  toute  leur  vigueur.  Les  germes  ration- 
nels renferment  véritablement  la  vie,  une  vie  puissante 
pour  l’esprit,  pour  la  raison  ; c’est  à la  religion  à trans- 
portercelte  viedans  le  cœur  : elle  en  connaît  les  moyens. 
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La  philosophie  démontre  le  vrai , c’est  à la  religion  à en 
faire  l’aliment  de  l’humanité. 

Il  faut  rendre  justice  à tons,  au  génie  même  de  la  rail- 
lerie, à Voltaire,  quand,  diminuant  l'importance  des 
dogmes,  il  prononce  toutefois  celle  parole  empreinte  de 
consolation  et  d’espoir  :«  Si  l’humanité  manque,  la  cha- 
rité la  remplace,»  c’est-à-dire,  quand  les  esprits  seront 
dévorés  de  cette  plaie  qu’on  nomme  le  scepticisme,  et 
que  les  hommes  seront  désunisse  cœur  les  guérira  et  les 
réunira  encore.  Immédiatement  après  ces  mots,  Voltaire 
ajoute  : « C’est  surtout  entre  les  cœurs  qu’il  faudrait  de 
la  réunion  (1) ! » Ce  vœu,  évidemment  sincère,  est  l’expres- 
sion la  plus  profonde  et  la  mieux  formulée  du  sentiment 
religieux.  Toutes  les  grandes  pensées,  dit  Platon,  vien- 
nent de  la  raison  et  du  cœur. 

La  religion,  cette  fin  de  toute  philosophie  et  de  toute 
vie  humaine,  se  compose  essentiellement  de  deux  parties: 
l’une  qui  ressortit  à la  raison,  l’autre  qui  ressortit  au 
sentiment.  L’élément  rationnel  est,  sinon  emprunté  à 
la  philosophie  en  entier,  du  moins  éclairé  par  elle  d’une 
vive  lumière;  l’autre  élément  appartient  en  propre  à la 
religion,  c’est  son  produit,  c’est  son  œuvre  que  nul  ne 
peut  revendiquer.  La  religion  est  donc  en  soi  une  syn- 
thèse vivante  qui  correspond  parfaitement  à la  synthèse, 
à l’unité  qu'est  l'homme.  Elle  le  saisit  dans  son  ensem- 
ble réel , originel , et  elle  lui  parle.  Elle  lui  lient  un  lan- 
gage qui  comporte  tous  les  tons , qui  admet  tous  les 
genres;  tantôt  abstrait,  tantôt  fleuri , tantôt  raisonneur, 
tantôt  pathétique  , tantôt  sublime  comme  l’aperceplion 
de  Dieu,  tantôt  déchirant  comme  l’aspect  du  cadavre  d’un 
frère  ; enfin , toujours  saisissant , toujours  éloquent.  Une 
cathédrale  est  la  création  des  arts  réunis  en  vue  de  la 


(î)  Di  lionnaire'phi lognphi eue , art.  dogmes. 
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glorification  de  Dieu  : de  même  la  religion,  en  général,  re- 
quiert le  concours  de  toutes  les  puissances  spirituelles. 

Mais  un  parfait  accord  régnera-t-il  toujours  entre  la 
philosophie  et  la  religion?  Il  peut,  en  effet,  s’élevcrune 
dissension  entre  la  religion  et  la  philosophie;  l’expé- 
rience ne  le  prouve  que  trop.  Elles  peuvent  cesser  d’être 
sœurs  effectivement,  de  s’entr'aimer,  de  s’entr’aider.L’une 
peut  ne  plus  comprendre  l’autre , ou  la  comprendre  et  la 
désapprouver;  celle-ci  peut  ne  plus  réchauffer,  enthou- 
siasmer intérieurement  celle-là  ; et  leur  différend  cala- 
miteux peut  s’établir  ainsi  sur  des  motifs  qui , de  l’un  et 
de  l’autre  côté,  sont  respectables.  Alors , nécessairement, 
l’erreur  se  cachera  ou  dans  la  philosophie  ou  dans  la  re- 
ligion , puisqu’elles  seront  divisées.  Si  l’erreur  se  trouve 
dans  la  philosophie  , la  religion  n’a  qu’un  parti  à suivre, 
àsavoir,  d’entreprendre  rationnellement  la  démonstration 
rigoureuse  de  ses  principes  fondamentaux , et  de  se  faire, 
jusqu’à  un  certain  degré,  philosophie.  Ce  n’est  plus  seu- 
lement de  saints  Vincents  de  Paul  que  la  société  in- 
quiète a besoin , c’est  encore  de  saints  Auguslins. 

Malheureux  , trois  fois  malheureux  les  temps  où  s’o- 
pérera de  force  ce  déplacement  de  travaux,  de  médita- 
tions ! Mais  si  le  présent  en  souffre,  l’avenir  recueillera  le 
fruit  des  sueurs  et  du  sang.  La  lutte  sera  donc  engagée 
entre  la  philosophie  et  la  religion  sur  le  même  terrain , à 
armes  égales , et  le  temps,  qui  découvre  tout , saura  dé- 
mêler de  quel  côté  est  l’erreur,  ce  principe  de  mort.  Quatre 
siècles  ont  prononcé  entre  le  paganisme  et  le  christia- 
nisme, qui  combattirent  sans  relâche  ni  repos.  Si  le  com- 
bat est  défavorable  à la  philosophie  ; pleine  de  franchise, 
de  sincéi’ité,  de  passion  pour  le  vrai,  prête  en  conséquence 
à reconnaître  scs  propres  fautes,  elle  se  reconstituera. 
Si  la  religion  est  vaincue,  elle  sera  contrainte  également 
de  se  renouveler.  Toute  guerre  entre  ces  deux  filles  de 
Dieu  est  terrible  ; il  faut  que  l’une  ou  l’autre  meure.  Ce 
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n’est  point  leur  notion  qui  disparaît  du  inonde,  car  cette 
notion  est  infinie , éternelle  comme  Dieu  , leur  source  ; 
mais  c’est  leur  forme  temporaire,  qui  existe  dans  le 
temps , qui  ne  doit  conséquemment  durer  qu’un  temps. 

On  déduit  facilement  les  conséquences  fatales  de  ce 
divorce  intellectuel  entre  la  religion  et  la  philosophie; 
le  prêtre  désapprend  le  langage  de  celte  dernière  ; bientôt 
il  ne  l’entend  plus;  il  est  devenu  incapable  de  com- 
prendre les  discours  de  la  science,  et,  pour  se  faire  par- 
donner, il  les  déclare  inintelligibles,  abstrus  au-delà 
de  la  sagacité  d’un  bon  esprit,  enveloppés  d'impénétrables 
nuages,  et,  à tout  prendre,  insensés  sous  leur  presti- 
gieuse profondeur.  Il  ne  leur  prêtera  plus  désormais 
même  la  plus  légère  attention  ; il  se  contentera  de  consta- 
ter leurs  progrès  rapides  dans  les  esprits.  Il  ne  connaîtra 
pas  les  doctrines  philosophiques  en  elles-mêmes;  n’im- 
porte, il  les  blâmera, il  les  attaquera,  il  les  discréditera; 
à défaut  d’arguments,  il  aura  ses  outrages.  Il  repoussera 
tous  les  avertissements,  même  les  plus  bienveillants  ; il 
accusera  l’esprit  d’impiété,  de  blasphème;  il  anaihéma- 
tisera  tous  les  contradicteurs,  même  les  plus  profondé- 
ment religieux.  # 

Pendant  ce  temps,  la  philosophie  continuera  son  œu- 
vre, défaisant  un  détail  et  le  refaisant,  critiquant  une 
méthode,  et  en  proposant  une  plus  sûre  et  plus  directe; 
enfin  se  perfectionnant  sans  trêve,  sans  interruption. 
Toujours  la  même  au  fond,  elle  est  toujours  diverse 
danssa  marcheetdans  son  expansion;  ses  contradictions 
prétendues  ne  peuvent  porter  atteinte  à la  nature  de  son 
objet,  et  sont  toujours,  immédiatement  ou  médiate- 
ment,  des  progrès. 

Comme  la  religion  se  compose  par  essence  de  deux 
éléments,  elle  pourrait  avoir  à s’armer,  non  pour  ses 
principes  vitaux  , mais  encore  tout  spécialement  pour  la 
manifestation  pratique , pour  la  réalisation  extérieure 
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du  vrai  philosophique.  On  lui  reprocherait,  je  sup- 
pose , d’êlre  erronée  , fausse  sous  le  rapport  de  cette 
manifestation  , qui  est  de  la  plus  haute  importance  pour 
l’humanité;  moins  que  cela,  on  lui  reprocherait  peut- 
être  d’être  surannée  , sans  action  fécondante  désormais 
sur  les  cœurs.  Alors , fausse , elle  aurait , encore  en  ce 
cas,  à se  justifier,  et  à prouver  sa  conformité  avec  la 
philosophie;  surannée,  elle  n’aurait  rien  à répondre, 
surtout  si  la  majorité  des  populations  vivait  dans  cette 
conviction  désolée,  et  si  elles  ne  recueillaient  aucune 
bienfaisante  intluence  de  la  religion.  On  ne  se  persuade 
pas  facilement  de  sa  décrépitude;  cependant,  la  religion 
devrait  alors  dépouiller  sa  forme  usée  et  en  revêtir  une 
autre  plus  saisissante,  plus  émouvante.  L’humanité  a 
tout  à gagner  dans  une  manifestation  plus  grande  de  ce 
qui  est  éternel  ; mais  ce  qui  est  éternel  ne  jouit  ni  ne 
souffre  du  changement  de  nos  symboles  transitoires. 
Pitié  à ceux  qui  affirment  du  fond  de  leur  cœur  que 
l’Éternel  est  plus  ou  moins  satisfait  de  chaque  manifes- 
tation nouvelle  de  lui  sur  la  terre,  et  qu’il  s’en  afflige 
parfois  ; il  y a encore  si  peu  d’hommes  aujourd’hui  qui 
aient  une  notion  claire  d’un  Dieu  hors  de  l’espace  et  du 
temps!  Toutes  les  idées  saintes  sont  si  profondément 
altérées  , corrompues  dans  les  masses  ! la  notion  de  reli- 
gion est  si  opiniâtrément  faussée  dans  le  sens  commun  ! 
Kant  le  fait  remarquer  avec  raison  : « Le  vulgaire  com- 
prend toujours  par  religion  la  croyance  ecclésiastique 
tombant  sous  les  sens,  tandis  que  la  religion  est  cachée 
au  fond  du  cœur  (1).  » 

Mais , suivant  tout  ceci , la  religion  est-elle  donc  sou- 
mise à la  loi  du  progrès?  Evidemment,  comme  tout  ce  • 
qui  est  humain  ou  destiné  tà  l’humanité.  L’être  premier  et 
infini,  qui  est  l’objet  de  la  religion,  en  est  indépen- 


(1)  Kant,  Religion  , trad.  fr.,  181. 
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dant  et  ne  change  pas;  mais  la  notion  de  cet  être  dépend 
de  la  philosophie  et  de  ses  progrès  dans  la  vérité  ; 
et  la  manifestation  extérieure  de  celte  notion  , manifcs- 
, dation  qui  importe  tant  à l’accroissement  de  la  moralité  , 
est  naturellement  subordonnée  au  principe  manifesté; 
appropriée  aux  besoins  de  l’esprit  et  du  cœur  des  peuples, 
elle  doit  être  changeante  ou  plutôt  progressive,  comme 
leur  aspiration  infinie  vers  le  vrai  ; phénomène,  elle  doit 
présenter,  subir  la  mobilité  du  phénomène.  Et  elle  ne  se 
plaindra  pas  de  cette  loi  au  sein  de  la  contingence  : il 
n’y  a que  ce  qui  veut  périr  qui  ne  capitule  pas  avec  la 
transformation,  la  rénovation  dès  qu’elle  est  devenue  utile, 
nécessaire.  Mais  la  Religion  ne  veut  pas  périr  même  dans 
sa  manifestation  passagère  ; elle  tient  à la  vie  sous  ce 
rapport  même,  parce  qu’une  foule  d’existences  est  atta- 
chée à la  sienne,  qu’elle  est  la  source  de  l’énergie,  de 
la  lorce,  de  la  fécondité;  parce  qu’elle  détache  de  la 
terre  , quelle  console,  qu’elle  sauve  du  désespoir.  Elle 
est  remplie  d’un  amour  infini  pour  les  peuples,  et  elle 
s’immole  tous  les  jours  pour  eux,  et  elle  est  prête  à de 
nouveaux  sacrifices  pour  que  l’humanité  vive  dans  un 
bonheur  pieux,  et  éclatante  d’une  sainte  splendeur.  La 
Religion  courbait , en  des  temps , les  fronts  timorés  sous 
la  crainte  du  Seigneur,  aujourd’hui  elle  s’en  va  répétant 
sur  chaque  seuil  : L’amour  du  bien  est  le  commence- 
ment de  la  sagesse. 

Si  le  progrès  est  l’essence  de  la  religion  , elle  ne  doit 
point, dans  sa  résistance  àl’avancemenldes  idées, arguer 
de  son  antiquité.  La  tradition,  qu’elle  pourrait  alléguer , 
est  un  prestige  , un  leurre.  Le  temps,  ce  lieu  des phéno- 
, mènes  et  du  périssable  , ne  comporte  point,  ne  connaît 
point  1 immortel;  il hc  souffre  rien  d’éternel  dans  son 
sein.  L’institution  qui,  divine  dans  son  principe,  humaine 
dans  son  développement,  a obtenu  une  profonde  in- 
fluence sur  les  peuples,  et  l’a  conservée  pendant  des 
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jours  nombreux,  la  perd  par  le  fait  même  de  sa  longue 
durée.  Elle  a porté  tous  les  f ru  ils  qu’elle  renfermait  dans 
sa  semence  temporaire;  maintenant  elle  défaille,  elle  va 
mourir.Les  créations  des  hommes  sontaujoürd’hui  fortes, 
puissantes,  vives,  pleines  de  chaleur,  de  rayons,  et  sem- 
blent indestructibles  ; les  siècles  passent , et  elles  n’of- 
frent plus  que  les  symptômes,  affligeants  au  premier 
aspect,  de  la  faiblesse  irrémédiable  et  de  l’anéantisse- 
ment prochain.  Comment  la  religion  , dans  sa  partie 
également  essentielle  , mais  humaine,  pourrait  - elle 
échapper  à la  loi  inflexible  du  temps  ? 

Certes , tous  les  changements  ne  sont  pas  des  progrès; 
mais  l’idée  d’aujourd’hui  ne  peut  vaincre  l’idée  d’hier, 
et  la  remplacer,  qu’à  la  condition  d’être  progressive  ef- 
fectivement ou  virtuellement.  Qui  en  juge?  la  raison 

C’est  particulièrement  en  s’appuyant  sur  la  tradition  , 
en  résistant  à tous  les  progrès , même  les  plus  incontes- 
tables comme  tels , que  la  religion  s’isole  et  se  sépare 
de  la  philosophie,  à qui  elle  doit  toujours  beaucoup.  Du 
jour  de  cette  dissension , la  philosophie , qui  connaît  tous 
ses  devoirs , reproche  à la  religion , ses  méprises , ses 
paralogismes  , ses  erreurs.  De  son  côté,  l’humble  reli- 
gion voue  une  inflexible  haine  à la  philosophie;  elle  dé- 
clare qu’auprès  d’elle  il  n’y  a que  pièges  et  périls  ; elle  la 
dénonce  comme  préparant  le  mensonge  , l’impiété,  la 
mort  spirituelle  ; elle  la  dépeint  avec  tous  les  symptômes 
d’un  paroxysme  de  l’orgueil  ; que  sais-je?  Confondant  à 
dessein  la  grandeur  avec  la  folie , elle  représente  les  as- 
pirations philosophiques  comme  des  dégradations;  la 
philosophie  est,  à ses  yeux,  dans  l’ordre  spirituel  ce  que 
les  plus  terribles  fléaux  sont  dans  l’ordre  physique,  et 
elle  en  épouvante  les  intelligences  débilitées  ; elle  dé- 
tourne par  des  discours  captieux  les  espri  ts  moins  timorés 
qui  désireraient  se  plonger  dans  les  ondes  pures  de  la 
science;  elle  ne  sc  contente  pas  de  la  discorde  qui  règne 
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entre  elle  et  la  philosophie,  il  lui  faut  la  propager, l’entre- 
tenir : c’est  à ce  prix  qu’elle  peut  se  justifier.  En  tout  cas, 
ce  n’est  point  par  ces  procédés  violents,  iniques,  qu’elle 
ramènera  la  philosophie  en  arrière,  au  point  où  elle  est  res- 
tée elle 'même,  et  qu’elle  préparera  leur  nouvelle  alliance. 

Mais  la  question  de  la  tradition  est  trop  grave  pour 
que  nous  l’abandonnions  si  rapidement  : nous  devons 
l’aborder  de  plus  près. 

Afin  de  fonder  sa  séparation  d’avec  la  philosophie  , et 
de  donner  une  hase  à ces  propres  conceptions  de  Dieu  , 
le  dogme  traditionnel  établit  ordinairement  cette  propor- 
tion logique  : Je  suis  à la  philosophie  ce  que  la  tradition 
est  à la  raison  ; eu  d’autres  ternies  , ce  que  le  sens  com- 
mun est  au  sens  individuel.  Or,  examinons  la  légitimité 
de  ces  rapports. 

La  tradition , c’est-à-dire  l’esprit  d’attachement  héré- 
ditaire à ce  qui  subsiste  depuis  plus  ou  moins  de  temps, 
d’années,  de  siècles,  est  le  fruit  du  travail  interne  des 
générations  passées.  Quelle  faculté  produit  et  continue 
ce  résultat  identique  ? Il  nous  semble  superflu  ici  de 
sonder  la  nature  humaine  en  tous  sens,  car  l’on  trouve 
tout  d’abord  qu’une  faculté  seule  peut  réagir  sur  l’intui- 
tion de  l’Etre  en  soi  et  par  soi,  peuty  trouver  scientifi- 
quement les  principes  qui  ont  ensuite  passé  dans  le  sens 
commun;  et  cette  faculté  est  la  raison. 

L’observation  suivante  est  très  essentielle  avant  d’al- 
ler plus  loin  : par  sens  commun , le  dogme  n’entend  pas 
la  spontanéité  de  l’esprit,  mais  la  prédominance  et  la 
persistance  de  certaines  idées. 

Si  l’on  soutient  que  les  principes  de  ce  sens  commun 
émanent  directement,  positivement  de  Dieu  lui-même, 
la  question  que  nous  posions  précédemment,  et  la  solution 
> , que  nous  en  avons  donnée  d’un  mot,  restent  les  mêmes 
au  fond.  Quelle  faculté  a pu  recevoir,  comprendre, 
approuver  de  génération  en  génération  ces  principes , ces 
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vérités  qui  sont  révélées  diversement,  mais,  sans  doute , 
avec  le  respect  de  notre  liberté  originelle  ? Evidemment, 
nulle  autre  faculté  que  la  raison. 

La  tradition  se  fonde  donc  essentiellement  par  et  sur 
la  raison. 

Rien  de  plus  vrai  que  cette  parole  d’un  écrivain  aussi 
pieux  que  profond  : «Que  pouvons-nous  faire,  sinon 
suivre  notre  raison  ? et  si  c’est  elle  qui  nous  trompe , qui 
nous  détrompera  (1)?  » 

La  tradition  ne  suppose  point  une  autre  faculté  que  la 
raison  particulière;  elle  ne  suppose  point,  par  exemple, 
ce  que  l’on  appelle  justement  ou  à tort  la  raison  géné- 
rale. En  elfet , la  tradition  emporte  avec  soi  trois  faits  , 
trois  idées  : l’idée  du  passé,  celle,  d’acceptation  succès - 
c sive , enfin  celle  de  la  continuité  de  cette  acceptation. 
Or,  qui  affirma  le  vrai  dans  le  passé?  qui  l’a  accepté? 
(jui  continue  de  l’approuver?  Est-ce  une  autre  faculté 
que  la  raison  particulière  ? 

En  soi,  la  tradition  est  donc  l’expression  de  la  concor- 
dance , indéfinie  dans  le  temps , des  raisons  individuelles. 

Mais  la  tradition  est-elle  un  roc  tarpéien  intellectuel? 
est-elle  douée  d’une  immobilité  sacrée  ? et  nulle  doc- 
trine ne  peut-elle  s’élever  sans  se  briser  contre  son 
éternité  ? Alors  elle  ne  servirait  que  la  paresse  de  l’esprit, 
que  l’engourdissement  de  l’àmc;  elle  serait  le  tombeau 
du  génie. 

Sans  doute  , il  y a un  élément  immuable  dans  la  tra- 
dition; c’est  celui  qui  repose  sur  l’essence  de  l’être  et  de 
la  nature  humaine.  Mais  nous  y remarquons  évidemment 
un  autre  élément,  mobile,  perfectible,  par  conséquent 
impossible  à confondre  avec  le  précédent.  Or,  qui  modi- 
fie celui-là,  qui  le  transforme  , qui  le  rapproche  inces- 
samment de  la  vérité?  toujours  la  raison. 


(1)  Fénelon , Existence  de  Dieu , 2'  partie , 2*  preuve. 
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Certainement  la  tradition  , cette  expression  de  la  gé- 
néralité des  esprits  , des  raisons , agit  sur  la  raison  de 
l’homme  individuel  ; mais  il  arrive  aussi  que  la  raison  de 
l’homme  individuel  réagit  sur  la  tradition , et  la  perfec- 
tionne en  l’élevant  de  quelque  degré  vers  le  vrai.  L’homme 
dans  lequel  se  rencontre  cette  raison  dominatrice  re- 
cueille tôt  ou  tard  les  sympathies  et  les  admirations , et 
l’histoire  enregistre^  en  caractères  brillants  et  ineffaça- 
bles son  passage «Ir^fers  les  sociétés. 

La  tradition,  sorfèftf  rapport  du  vrai , de  la  certitude, 
est  une  pure  présomption  ; prise  pour  base  de  raisonne- 
ment, elle  n’dSgendre  que  des  préjugés;  la  science  ap- 
pelle préjugés  les  jugements  dont  on  ne  possède  pas  l’ex- 
plication rationnelle. 

Ainsi , que  la  tradition  s’appuie  sur  une  révélation , 
ou  qu’elle  soit  en  elle-même  le  principe  de  l’activité  in- 
tellectuelle de  l’homme,  elle  suppose  foncièrement  la^ 
raison;  et,  quoi  qu’elle  en  ait,  elle  ne  contient  que  des^ 
données  pour  la  pensée  créatrice , pour  l’édification  de  la 
science.  Et  d’opposer  la  tradition  à la  raison  dont,  elle  ne 
peut  se  passer,  comme  faculté,  c’est  une  erreur  radicale. 
Par  conséquent,  la  religion  qui's’érige  en  interprète  et 
apôtre  de  la  tradition  , et  se  croit,  par  le  fait,  distincte  , 
je  ne  dis  pas  assez,  indépendante  de  la  philosophie,  est, 
au  fond , comme  science  et  comme  art,  tributaire  de  la 
philosophie. 

Dans  cel  étal  de  division , que  deviennent  les  peuples? 
Inquiets,  irrésolus,  naturellement  ils  demeurent  d’abord 
auprès  de  la  religion  , leur  première  nourrice  , et  s’en 
remettent  à sa  sauvegarde  : c’est  elle  qui  les  a instruits  , 
elle  qui  les  console,  qui  leur  rend  l’espoir  perdu , c’est 
elle  qui  continuera  de  les  enseigner  : la  philosophie  s’a- 
vancera solitaire.  Mais  bientôt  des  temps  viennent  où  l’af- 
firmation dogmatique  et  souveraine  ne  suffit  plus  à l’irré- 
solution savante  des  esprits  : on  réclame  une  solution 
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raisonnée  des  problèmes  éternels;  on  exige,  sous  peine 
d’incrédulité  , des  déductions  régulières , lumineuses  et 
satisfaisantes.  Les  peuples,  alors,  sentent  qu’ils  ont  franchi 
l’enfance,  et  qu’ils  sont  entrés  dans  la  virilité.  Us  con- 
traignent la  religion  à fournir  ses  explications  les  plus 
péremptoires,  et  ils  s’établissent  juges  du  débat  qui  s’est 
élevé  entre  le  dogme  religieux  et  la  philosophie  : ils  veu- 
lent savoir  s’ils  doivent  s’arrêter  avec  l'un  ou  avancer 
avec  celle-ci.  De  ce  moment  s’ouvre  uueère  de  scepti- 
cisme qui  dure  nécessairement  jusqu’à  la  solution  de 
cette  contestation  terrible  d’où  dépend  la  vie  spirituelle 
des  peuples. 

Mais  examinons  en  soi  le  scepticisme,  cet  épouvantail 
de  la  faiblesse. 

Le  scepticisme  est  la  négation  du  passé  eu  tant  que 
vrai , mais  tout  ensemble  l’aspiration  à des  connaissan- 
ces certaines  dans  l’avenir.  Tout  scepticisme,  eu  effet, 
se  résout  nécessairement  dans  une  critique. S’il  établit, 
s’il  démontre  l’impuissance  de  nos  moyens  de  connaître, 
il  n’attaque  jamais  que  les  moyens  de  connaître  tels  qu'ils 
ont  été  conçus  ; s’il  est  fort,  il  ruine  le  passé  ; mais  l’a- 
venir reste  intact , et  rend  l’espoir. 

Te!  est  donc  le  résultat  du  scepticisme  : un  système 
meurt  dans  la  lutte , un  autre  est  pressenti,  va  naître,  et 
tout  se  prépare  pour  le  recevoir. 

La  raison  humaine  est  un  feu  sacré  autour  duquel  les 
vestales  ne  font  jamais  défaut;  à sa  pâleur  d’un  instant 
succède  bientôt  un  éclat  plus  fécond. 

Les  haltes  dans  le  scepticisme  sont  des  moments  de 
repos  pendant  lesquels  l’homme,  marchant  à sa  destinée, 
reconnaît  sa  route  et  s’oriente.  La  faiblesse  peut  trem- 
bler pendant  ces  moments  solennels  ; le  génie  créateur, 
loin  de  craindre,  se  réjouit.  Une  masse  égarée  s’écrie  : 
Tout  est  fini;  les  esprits  féconds  ou  seulement  confiants 
répondent  : Tout  recommence. 
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Le  doute  suppose  l’affirmation  ; il  est  l’affirmation  du 
néant.  Faible,  l’homme  se  jette  dans  l'abîme  et  s’y  en- 
sevelit; fort,  il  le  comble  en  y construisant  un  monde 
nouveau. 

Le  doute  n’est  pas  une  fin,  c’est  un  symptôme  de  ré- 
novation. 

Le  doute  qui  persiste  est  fatalement  un  suicide  spiri- 
tuel. La  philosophie,  organisation  du  doute,  comme  le 
soutiennent  certains  de  ses  détracteurs,  devrait  donc  au- 
jourd'hui avoir  succombé,  et  cependant  elle  subsiste;  l’hu- 
manité, qui  philosophe  jusqu’à  un  certain  point,  devrait 
aussi  être  morte  intellectuellement,  et  cependant  elle 
subsiste  dans  son  unité  originelle. 

Le  doute  pratique  n’est  d’ailleurs  jamais  total , radi- 
cal. Le  sens  commun , cette  spontanéité  de  la  raison , est 
la  consolation  du  scepticisme  en  attendant  le  remède  plus 
efficace  que  porte  l’avenir  dans  son  sein. 

Et  puis,  quand  l’esprit  est  aux  abois,  qu’il  ne  sait  plus 
reconnaître  le  vrai,  le  certain,  il  nous  reste  toujours,  pour 
nous  guider,  le  cœur. 

Mais  à quelles  conditions  un  peuple  sortira-t-il  du 
scepticisme , de  l'indifférence  ? Sera-ce  au  cas  où  la  re- 
ligion abolira  la  philosophie,  ou  bien  au  cas  où  la  philo- 
sophie étouffera  la  religion;  ou  bien  au  cas  encore  où 
philosophie  et  religion,  abdiquant  leur  caractère  indivi- 
duel, se  confondront,  se  mêleront  et  rentreront  dans  le 
chaos?  On  l’a  vu  ; cela  ne  se  peut.  Arrêté  sur  la  roule 
spirituelle,  un  peuple  se  remettra  en  marche  courageu- 
sement le  jour  où  la  religion  se  fondera  sur  l’intuition 
rationnelle  de  Dieu  dans  sa  pureté  toujours  plus  complète; 
où  elle  proclamera  les  principes  moraux , éternels,  uni- 
versels, les  seuls  principes  d’action,  et  où  l’intention 
même  de  plaire  à Dieu  sera  subordonnée  à celle  de  l’ac- 
complissement de  nos  devoirs;  où  tout  anthropomor- 
phisme théorique  et  pratique  sera  repoussé  ; où  le  sym- 
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bolisme  indispensable  sera  la  représentation  sensible  des 
idées  rationnelles,  et  non  un  ensemble  de  fétiches  con- 
duisant moins  à la  perfection  morale  qu’à  la  superstition 
et  au  fanatisme;  où  des  moyens  en  rapport  toujours  plus 
intime  avec  l’homme  et  la  nature  organique  elle-même , 
des  cérémonies,  des  réunions , des  actes  serontinslilués 
en  vue  d’élever  l’homme  vers  le  vrai  Dieu , d’établir  entre 
lui  et  Dieu  une  plus  profonde  et  plus  sanctifiante  com- 
munication, puis  de  fonder  ainsi  l’Eglise  universelle  que 
le  christianisme  se  promet  d’établir  et  établira.  Le  jour 
où  s’accompliront  ces  choses  réparatrices  , toute  guerre 
cessera  entre  la  philosophie  et  la  religion;  elles  ne  pour- 
ront même  plus  songer  à s’attaquer;  elles  s’aideront  au 
contraire  dans  leur  œuvre  commun  de  perfectionnement 
moral  et  intellectuel. 

Comme  les  religions  ont  toutes,  jusqu’ici , pris  leur 
point  de  départ  dans  une  révélation  objective , si  la  lutte 
s’élevait  entre  la  philosophie  et  une  religion  révélée  ex- 
térieurement, s’appuyant  en  conséquence  sur  une  religion 
appelée  divine , il  se  présenterait  alors  dans  le  camp  de  la 
religion  deux  classes  d’hommes  : d’abord,  naturellement, 
ceux  qui  auraient  conservé  la  foi  en  elle  , puis  ceux 
qui  redouteraient  de  substituer  à un  principe  d’autorité 
le  principe  contraire,  celui  delà  liberté.  Nous  laisserons 
Kant  résoudre  les  appréhensions  de  ces  derniers  dans  son 
langage  héroïque,  qui  rappelle  les  glorieux  jours  de  la 
Constituante. 

« J’avoue  que  je  ne  puis  admettre  le  langage  de  la  pru- 
4 dence  lorsqu’elle  dit  de  tel  peuple  qui  est  en  travail  de 
sa  liberté  politique  et  civile  : II  n'est  pas  mûr  pour  la 
liberté;  et  même  des  hommes  en  général  : Ils  ne  sont 
pus  encore  mûrs  pour  la  liberté  religieuse.  Avec  une  pa- 
reille supposition  ou  n’entrerait  jamais  dans  la  liberté, 
car  on  ne  peut  pas  mûrir  pour  elle  avant  d’avoir  été  placé 
dans  son  sein  même  : il  faut  être  libre  pour  pouvoir  se 
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servir,  conformément  à son  but,  îles  forces  que  donne' 
la  liberté.  Les  premiers  essais  seront  sansdoute  grossiers; 
ordinairement  même  ils  se  rattachent  à une  époque  plus 
critique  que  ne  l’était  celle  où  l’on  vivait  sous  les  ordres, 
mais  aussi , pour  ainsi  (lire , sous  la  prévoyance  de  cer- 
tains hommes;  mais  on  ne  mûrit  jamaiè  pour  la  raison 
autrement  queparles  essais  que  l’on  tente  soi-même  et  que 
l’on  ne  sent  le  besoin  de  tenter  qu’alors  qu’on  est  libre. 
Je  n’ai  rien  à dire  contre  ceux  qui  ont  le  pouvoir  en  main, 
et  qui,  forcés  par  les  circonstances,  ajournent  même 
fort  loin  l’époque  où  toutes  les  chaînes  seront  brisées. 
Mais  poser  en  principe  que  ceux  que  l’on  a sous  sa  do- 
mination ne  sont  point,  en  général,  faits  pour  la  liberté, 
et  que  l’on  a le  droit  de  les  en  tenir  éloignés  à jamais  , 
c’est  empiéter  sur  les  droits  de  Dieu  , qui  a créé  l’homme 
pour  la  liberté.  Il  est,  sans  doute,  plus  aisé  à un  pouvoir, 
à une  dynastie , à une  église  de  régnera  l’aide  de  pareils 
principes;  mais  est-ce  plus  équitable (i)?  » 

Aux  époques  solennelles  où  éclate  la  désunion  de  la 
religion  et  de  la  philosophie,  et  pendant  tout  le  temps 
que  dure  la  crise  laborieuse  du  scepticisme^  on  remarque 
nécessairement  trois  ordres  d’esprits , exception  faite  de 
ceux  qui  demeurent  encore  attachés  à la  religion  vieillie: 
il  y a des  esprits  frondeurs  , des  indifférents  et  des  éclec- 
tiques. Chacun  contribue,  à sa  manière  et  daus  une  me- 
sure différente,  à l’enfantement  de  l’avenir,  l’un  par  sa 
raillerie  subversive,  destructive;  f autre  par  sa  neutra- 
lité impuissante  pour  le  bien  comme  pour  le  mal;  le  troi- 
sième par  son  zèle  à repasser  sur  les  traces  de  l’humanité 
entière , à recueillir  les  semences  de  vérité  éparses  dans 
les  systèmes , à rassembler  l’héritage  philosophique  ié*T 
gué  par  chaque  siècle  au  genre  humain  , à amasser  les 


1)  Kant,  I,a  Religion  , trait,  franc.,  p.  S/i/i. 
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matériaux  du  nouveau  monument , ou  plutôt  à fortitier 
l'esprit,  l’intelligence,  la  raison  de  tous,  enfin  à féconder 
le  génie  créateur.  L’éclectisme  doit  naître  et  mourir  le 
même  jour  que  le  scepticisme.  Comme  le  scepticisme,  il 
est  une  halte  nécessaire  dans  le  voyage  éternel  des  esprits. 
De  ce  qu’il  est  destiné  à dominer  en  même  temps  que  le 
doute , on  a pu  conclure  qu’il  était  le  doute  lui-même , et 
comme  sa  formule  négative.  Il  le  serait,  en  effet,  si  le  lion 
sens,  lejugementdroillui  était  tout-à-coup  ravi.  Confiant 
en  uns  certaine  rectitude  de  regard,  il  examine  et  s’éclaire 
au  fur  et  à mesure.  Et  comment  refuser  une  clairvoyance 
spontanée  à l'éclectisme?  Son  apparition -aux  époques 
de  crise  intellectuelle  témoigne  de  son  génie  et  de  son 
mérite  réel.  Qu’on  ne  s’y  trompe  pas  : un  siècle  sait  bon 
gré  aux  esprits  prudents  qui  lui  disent  en  temps  oppor- 
tun : Arrêtons-nous,  ramassons  nos  forces,  orientons- 
nous.  Une  étude  intelligente  du  passé  et  le  dévouement 
à l’avenir,  voilà  l’esprit  de  l’éclectisme. 

Il  faut  nous  arrêter;  nous  ne  nous  proposons  pas  de 
parcourir  entièrement  ici  un  sujet  illimité;  il  nous  suffit 
d’en  avoir  effleuré  la  cime,  et  d’avoir  indiqué  où  se  trouve 
l’aliment  de  la  vie  spirituelle  et  quel  est  le  mode  normal 
de  son  développement. 

Il  résulte  des  lignes  précédentes  que  la  philosophie 
est  une  chose , et  que  la  religion  en  est  une  autre  ; 
qu’elles  ont  chacune  leurs  attributions  souveraines , et 
qu’elles  doivent  rester  dans  leur  rôle  profondément  dis- 
tinct. La  philosophie  ne  se  fera  pas  religion  , ni  la  reli- 
gion ne  se  fera  pas  philosophie , et  surtout  elle  ne  nour- 
rira point  d’inimitié  contre  elle;  elle  ne  se  condamnera 
pas  à une  immobilité  contradictoire  avec  les  œuvres  spi- 
rituelles de  Dieu  (1)  ; elle  s’efforcera  d’élever  l’esprit  etde 


(1)  V.  Génie  des  Religions,  par  M.  E.  Qulnet,  chap.  Genèse  spi- 
rituelle. 

.1.  c 
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purifier  le  cœur  des  peuples  de  plus  en  plus  en  brisant 
insensiblement  la  lettre  morte;  elle  lèvera  peu  à peu 
le  voile  qui  cache  encore  le  temple  et  la  divinité  : elle  se 
fera  un  devoir  de  préparer  les  yeux  intelligents  à con- 
templer un  jour  Dieu  dans  son  immuable  perfection  ; elle 
demandera  avec  reconnaissance  des  secours  à toutes  les 
puissances  du  génie  humain  pour  conduire  l’homme  à 
§çs  éternelles  destinées,  et  elle  interrogera  sans  aucun 
ressentiment  la  philosophie  qui  lui  est  dévouée,  afin  de 
marcher  vers  l’avenir  plus  puissamment,  et  ne  point 
perdre  un  jour  sans  accomplir  un  pas  vers  Dieu.  La  phi- 
losophie a la  même  intuition  rationnelle  de  Dieu  que  la 
religion  : la  première  se  rend  compte  de  ce  monde , de 
l’homme,  de  Dieu,  et  consacre  ses  réflexions  ; l’autre 
a charge  de  frayer  une  voie  sûre  et  toujours  présente 
pour  conduire,  pour  élever  au  Très-Haut,  à l’Infini,  afin 
que  l’homme  aperçoive  l’invisible  à chaque  heure  de 
souffrance,  de  découragement,  ou  de  force,  de  triomphe, 
depuis  le  moment  joyeux  où  son  esprit  s’ouvre  à la  douce 
vpix  de  sa  mère , jusqu’au  moment  terrible  où  ses  frères 
pn  deuil  le  déposent  froid  dans  la  tombe , qui  ne  le  pos- 
sédera pas.  ...  . 

f puissent  ces  paroles,  rapides  et  à peine  articulées, 
sur  le  grand  problème  des  relations  de  la  croyance  avec 
la  science,  exprimer,  du  moins,  le  sentiment  qui  noqs 
apime  en  publiant  celte  traduction , et  témoigner  de 
. notre  vif  désir  de  faciliter  les  études  philosophiques  et 
religieuses,  en  ype  du  présent , en  vue  de  l’avenir!  Puisse 
jfprto^t  cç  remarqqable  travail  de  Al.  H.  Ritter,  si  pro- 
fpndépient  empreint  d’impartialité,  de  sainteté,  provo- 
quer chez, nos  compagnons  d’âge  des  réflexions  sin- 
cères, et  leur  inspirer  bientôt  l’intelligente  résolution 
de  rompre , selon  les  expressions  de  Al.  Quiiict,  avec  cette 
foule  sans  figure  et  sans  nom,  qui  ne  vivant , ni  dans  la 
religion,  ni  dans  la  philosophie,  ni  même  dans  la  poésie, 


Digitized  by  Google 


DU  TRADUCTEUR. 


xxxv 


ne  subsiste  véritablement  que  dans  le  vide.  Avant  de 
répudier  le  christianisme,  apprenons  à le  connaître  plus 
intimement  dans  sa  source  et  dans  son  cours  de  dix-huit 
siècles;  puisque  nous  ne  recueillons  aujourd'hui  de  la  part 
de  l’École  Catholique  que  des  paroles  d’une  trop  petite 
portée,  n’hésitons  pas  à interroger  môme  les  ministres 
du  protestantisme,  surtout  ses  historiens  indépendants, 
scs  philosophes  les  plus  connus  par  le  désintéressement 
de  leurs  vues , et  par  la  profondeur  de  leur  instruction  : 
il  s’agit  de  l’Evangile  et  de  la  religion  de  nos  pères. 

Paris i le  15  juin  1S43. 


Jacques  TRULLARD. 
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Cette  histoire  «le  la  philosophie  a été  diseontinuée  d’a- 
bord à dessein  ; puis,  à cause  d’une  seconde  édition,  de- 
venue nécessaire,  des  premiers  volumes  ; enfin,  à cause 
de  circonstances  défavorables.  C’est  après  sept  ans  d’in- 
terruption que  j’ai  pu  reprendre  mon  œuvre  avec  un  cou- 
rage nouveau.  Si  Dieu  le  permet,  j’espère  ne  quitter  ce 
travail  qu’achevé.  Le  second  volume  de.  la  philosophie 
chrétienne  doit  paraître  encore  celte  année.  Il  conduira 
jusqu’à  la  fin  l’histoire  de  la  philosophie  des  Pères  de 
l’Église. 

On  craindra  peut-être  qu’ayant  consacré  deux  volumes 
à la  philosophie  des  Pères  de  l’Église , je  donne  à cet 
ouvrage  une  trop  grande  étendue.  Pour  dissiper  cette  ap- 
préhension , et  aussi  pour  m’expliquer,  je  dirai  que  j’es- 
time, contrairement  à l’opinion  générale,  cette  philoso- 
phie chrétienne  plus  importante  que  la  philosophie 
scholastique. 

Si  la  nouveauté  pouvait  garantir  à un  ouvrage  le  bon 
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accueil  du  public,  il  ne  pourrait  pas  manquer  à ce  vo- 
lume ni  au  suivant.  La  philosophie  des  Pères  n’a  été 
traitée  jusqu’ici  que  très  superficiellement  par  les  histo- 
riens. Tenncmann,  la  considérant  comme  une  masse 
homogène  , l'a  appréciée  sans  y distinguer  d’époque,  ni 
marquer  la  marche  de  son  développement.  Ce  défauta 
été  parfaitement  senti  dans  les  temps  plus  modernes.  Et 
cependant  il  n’y  a,  autant  que  je  puis  le  savoir,  que 
Branis  qui  ail  entrepris  de  le  réparer,  et  qui , dans  sa  dis- 
sertation De  Notione  philosophiœ  chrlsliànœ  (Breslaw, 
1024),  ait  offert  un  essai  de  la  manière  dont,  suivant  lui, 
la  philosophie  chrétienne  devait  être  traitée.  C’est  alors 
qu’il  promit  de  donner  également  une  histoire  du  déve- 
loppement de  l’esprit  chrétien.  Mais  je  ne  sais  pas  s’il 
faut  encore  espérer  que  cette  histoire  paraîtra.  J’aurais 
été  heureux  de  la  mettre  à profit,  quoique  son  essai  m’ait 
rendu  les  services  les  plus  importants  pour  les  doctrines 
de  saint  Justin , de  saint  Irénée  et  de  Tertullien. 

J’ai  trouvé  plus  de  secours  dans  les  travaux  des  théolo- 
giens que  dans  les  historiens  de  la  philosophie.  Mais  les 
théologiens  poursuivaient  ordinairement  un  autre  but 
que  moi.  Ce  qui  leur  importait  avant  tout,  c’était  démettre 
en  lumière  le  développement  des  doctrines  chrétiennes 
qu'ils  reliaient  positivement  les  unes  aux  autres  ; dans 
mon  entreprise,  j’avais  à résoudre  ce  problème  : retrouver 
les  traces  de  la  réflexion  philosophique  dans  les  écrits 
des  Pères  de  l'Église.  Toutefois,  les  travaux  des  théo- 
logiens m’ont  été  d’un  secours  très  profitable  ; et , de 
même,  j’espère  que  mon  travail  ne  sera  pas  sans  utilité 
pour  les  théologiens.  Cette  espérance  est  discrète,  car  je 
sais  que  la  voie  nouvelle  que  je  tente  n’est  pas  sans  pé- 
rils ; je  pressens  que  j’aurai  commis  beaucoup  d’erreurs, 
beaucoup  d'omissions  dans  ce  champ  qui  doit  naturelle- 
ment être  mieux  connu  du  théologien  que  du  philosophe; 
je  me  console  en  pensant  que  partout  j’ai  puisé  aux 
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sources.  Quelques  négligences  relativement  à la  pureté 
de  ces  sources  ont  pu  m’échapper  çà  et  là.  La  longueur 
de  ces  textes  fatigue  souvent  même  celui  qui  les  critique 
en  prenant  un  intérêt  véritable  aux  pensées,  au  fond. 

Encore  un  mot.  Dans  les  premiers  tomes  de  cette  bis-  * 
toire,  j’ai  toujours  conservé  aux  noms  des  écrivains  grecs 
leur  orthographe  grecque;  dans  ce  volume  je  me  suis 
départi  de  ma  règle , et  j’ai  préféré  l’orthographe  latine, 
par  la  raison  que  les  noms  Eireneos,  Clemes,  au  lieu 
d’Irénée,  de  Clément , ont  une  résonnance  trop  étrangère. 
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INTRODUCTION 

A I.  HISTOIRE  DE  LA  PHILOSOPHIE  CHRÉTIENNE  I N CÉNKRAL, 
El  A LA  PREMIÈRE  PÉRIODE  DE  CETTE  HISTOIRE. 


CHAPITRE  PREMIER. 


Notion  de  la  Philosophie  chrétienne. 


I.a  Philosophie,  comme  les  mitres  éléments  de  la  vie 
humaine,  a se.-  périodes  de  florissante  jeunesse  et  de 
décrépitude  impuissante.  Elle  ne  vole  pas  à sou  but  tout 
d un  trait  comme  le  boulet  lancé  du  canon  ; mais , com- 
parable au  voyageur  qui  se  voit  une  longue  route  à par- 
courir, elle  commence  par  faire  de  grands  pas  , et  alors 
elle  se  fatigue,  et  bientôt  elle  a besoin  de  repos.  Elle  ne 
sait  meme  point  parfaitement  son  chemin  , elle  s'égare 
quelquefois , puis  elle  se  ra\  ise  : la  ferre  lui  défaille  sou- 
vent, et,  reconnaissant  quelle  s’est  trompée,  elle  ré- 
ticulé d arriver  plus  tôt  à la  fm  de  ses  forces  qu’au  terme 
de  son  voyage.  Elle  a besoin  aussi  qu'on  la  remette  dans 
la  bonne  voie,  quitte  à comprendre  par  elle-même  les 
avertissements  ei  les  conseils.  Heureusement  la  force 
i.  f 
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qui  l'anime  ne  s’épuise  pas  si  vite;  elle  se  renouvelle 
constamment.  Quand  on  ne  compte  pas  avec  trop  d’im- 
patience sur  le  secours  d’autrui , on  ne  perd  point  con- 
fiance même  pendant  une  longue  route  , même  au 
milieu  du  danger,  renaissant  à chaque  pas,  de  tomber 
dans  l’erreur. 

Les  chemins  de  la  vie,  en  se  croisant,  montrent  que 
nous  nous  efforçons  d’atteindre  différents  buts.  Si  l’on 
cherche  le  but  final  du  monde  dans  l’humanité , on  s’é- 
tonne que  le  sentier  de  l'histoire  ne  suive  pas  une  ligne 
plus  droite.  Si  l’on  pense  trouver  la  fin  de  la  vie  humaine 
dans  la  science  , et  la  fin  de  la  science  dans  la  philoso- 
phie , on  se  demande  pourquoi  la  science , pourquoi  la 
philosophie  ne  gravitent  pas  à leur  but  sans  détours, 
sans  erreurs.  Mais  celui  qui  sait  que  les  aspirations  hu- 
maines sont  toutes,  les  unes  par  rapport  aux  autres,  dans 
une  certaine  contradiction;  que,  par  conséquent,  elles 
s’entravent  réciproquement  par  certains  côtés^  et  que, 
dans  cette  discorde  intestine  , dans  cette  lutte  pour  la 
prédominance,  elles  ne  marchent  en  avant  qu’à  grand- 
peine;  celui  qui  sait  que  la  philosophie  soutient  avec  les 
autres  sciences  le  même  rapport  que  l’homme  avec  le 
reste  du  monde;  celui-là  n’éprouve  ni  surprise  ni  besoin 
de  s’adresser  les  interrogations  précédentes  ; au  con- 
traire , il  remercie  la  Providence  de  ce  qu  elle  ménage 
secrètement  aux  efforts  humains  en  rivalité  une  alliance 
harmonique  qui  légitime  notre  espérance  de  trouver  un 
jour,  après  de  nombreuses  oscillations,  une  route  plus 
large  et  plus  certaine.  Nous  ne  sommes  pas  encore  par- 
venus à ce  degré  de  perfection  où  tous  les  buts  pour- 
ront être  poursuivis  simultanément  et  avec  une  égale 
puissance.  Pendant  que  nous  aspirons  vers  l’un  , l’autre 
est  négligé  ; l’intérêt  prépondérant  qu’excite  celui-ci 
porte  préjudice  à celui-là;  et,  tirés  en  sens  contraires, 
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nous  ne  pouvoir  tenir  dans  notre  marche  aucun  droit 
chemin. 

iNous  sentions  vivement  le  besoin  d exprimer  cette 
pensée  d’espérance  et  de  paix  an  début  de  l’histoire  de 
la  philosophie  chrétienne.  I ne  longue  suite  de  siècles  va 
se  demuler  devant  nous,  durant  lesquels  les  progrès  de 
la  philosophie  lurent  d’une  extrême  lenteur,  et  ne  peu- 
vent être  meme  considères  comme  progrès  que  dans  un 
sens  fort  restreint;  car  ils  s’accomplissaient  sur  un  sol 
qni , suffisamment  sur  en  soi,  ne  présentait  cependant 
aucune  sécurité’  philosophique.  C’est  pourquoi  les  siècles 
postérieurs  les  ont  regardés  comme  des  rêves  fantasti- 
ques , comme  des  gages  d'une  pénétration  raffinée  qui 
dérivait,  en  partie  du  moins;  de  suppositions  erronées, 
de  préjugés  acceptés  sans  preuves.  Si  l’on  compare  les 
( rovances  philosophiques  de  ces  siècles  avec  celles 
qu  ont  fondées  les  temps  modernes , on  ne  peut  donner 
entièrement  tort  à ceux  qui  n’ont  voulu  voir  dans  les 
premières  que  la  décadence  <1  un  peuple  décrépit  et 
1 envahis -entent  de  la  barbarie.  Hans  le  fait,  les  temps 
sont  passes,  oit  1 esprit  d investigation , exubérant  de 
jeunesse,  produisait  au  jour,  après  un  système  philoso- 
phique, un  autre  système,  dans  lequel  on  savait  main- 
tenir d une  main  hardie  et  pourtant  sûre  le  mouvement 
régulier  de  ht  pensée,  dans  lequel  on  savait  embrasser 
la  nature,  les  réalités  sociales  el  tout  le  domaine  de  la 
science.  La  philosophie  fut.  de  tout  temps  l'occupation 
de  quelques  hommes,  et  même  peu  de  peuples  ont 
jm  s y distinguer.  1 fins  l'antiquité  , au  premier  rang  des 
peuples  philosophes,  brillent  les  Grecs.  Mais,  quand  la 
constitution  et  l’existence  hbre  de  leurs  Etats  furent 
ruinées,  la  philosophie  — qni  ne  fleurit  que  dans  la 
liberté  — ne  put  pas  leur  demeurer  fidèle.  Se  conti- 
nuant dans  de  pâles  copies,  affectant  des  formes  scien- 


Digitized  by  Google 


LIVRE  PREMIER. 


tifiques  plus  modernes,  s’accommodant  à des  besoins 
étrangers,  elle  conserva  un  faible  reste  de  vie;  caries 
Grecs  ne  furent  suppléés  par  aucun  peuple  qui  se  con- 
sacrât avec  un  semblable  zèle  aux  scienees  en  général 
et  en  particulier  à la  philosophie.  Les  Romains  ne  sont 
que  les  élèves  de  la  Grèce  dans  presque  tout  le  domaine 
des  lettres.  L’investigation  philosophique  , même  avant 
l’époque  du  Christ,  était  déjà  tombée  profondément  de 
la  hauteur  où  Platon , Aristote  et  les  premiers  stoïciens 
l’avaient  élevée.  Les  systèmes  étaient  du  domaine  de  la 
poésie.  Par  suite  d’efforts  isolés  , de  directions  spéciales, 
l’esprit  se  sentit  porté  passagèrement,  par  intervalles  aux 
pensées  philosophiques , et  osa  s’essayer  à la  création. 
Ce  qui  fut  produit  ainsi  mesquinement  et  à grand’peine 
put  bien  se  donner  pour  progrès  dans  le  développement 
de  la  philosophie  ; mais  ce  progrès  n’eut  lieu  qu’au  pré- 
judice d'une  exigence  beaucoup  plus  importante  de  la 
philosophie,  qu’aux  dépens  de  l’esprit  synthétique  de 
la  science,  qui  a seul  le  droit  de  déterminer  la  valeur 
d’une  découverte  dans  une  branche  particulière. 

L’époque  durant  laquelle  la  philosophie  suspendit  ses 
évolutions , ou  du  moins  se  consuma  en  développements 
partiels , fut  cependant  extrêmement  favorable  au  per- 
fectionnement de  l’humanité.  Même  abstraction  faite  de 
toutes  les  hypothèses  qui  planent  sur  l’histoire,  je  veux 
dire  de  toutes  les  promesses  de  notre  religion  , dont  l’ac- 
complissement rejeté  au-delà  du  temps  ne  peut  naturel- 
lement être  certifié  en  réalité,  nous  croyons  cependant 
que  personne  de  ceux  qui  connaissent  l'histoire  et  sa- 
vent y distinguer  ce  qui  importe  de  ce  qui  a peu  de 
signification , ne  pourra  ici  nous  contredire.  C’est  une 
époque  qui  tendit  à opérer  entre  l’Occident  et  l’Orient 
une  union  plus  vivante,  plus  spirituelle,  à dissoudre 
parla  l’esprit  national  des  anciens  États  et  tout  ensemble 
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a préparer  la  fondation  d’États  nouveaux.  « >n  uc  saurait 
méconnaître  quoi  pt-« ulij*i«;ux  changement  résulta  de  la 
diffusion  do  la  pensée  religieuse  orientale  au  soin  de 
l’Occident  : ce  fut  d'abord  une  fermentation  d’éléments 
de  diverse  nature  ; puis,  à la  lin,  la  forme  religieuse  qui 
s était  développée  parmi  les  Juifs  et  transfert nce  dans 
le  christianisme  après  de  nombreuses  vicissitudes,  rem- 
porta la  victoire  sur  toute  ■ les  antres  doctrines.  Dès  lors 
les  peuples , les  États  européens  qui  menaient  1 histoire 
de  l’humanité  depuis  des  siècles  , adorèrent  les  premiers 
le  dieu  qui  n avait  point  sur  la  terre  de  contrées  de  pré- 
dilection, qui  ne  s’était  point  choisi  de  nations  particu- 
lières pour  lui  complaire  et  pour  l’honorer,  mais  dont 
la  Providence  veillait  mu*  tous  les  hommes  également  ; 
dès  lors  aussi  se  fonda,  auprès  de  l’état  civil , une  com- 
munauté ecclésiastique  qui , brisant  les  anciennes  natio- 
nalités , réunit  Grecs,  Pomains,  barbares  sous  la  domi- 
nation d'un  chef,  et  porta  consciencieusement  en  soi  la 
prétention  de  comprendre  le  genre  humain  tout  entier, 
afin  d’c\  ciller  un  autre  intérêt,  tut  intérêt  [dus  general 
que  celui  qu’avait  pu  inspirer  le  patriotisme  chez  les 
peuples  <le  l’antiquité.  Il  faudrait  méconnaître  le  sens  gé- 
néral de  l’histoire  de  Uni  inanité,  pour  vouloir  contester  la 
haute  signification  de  cette  révolution  intellectuelle  ; car 
dès  1 instant  qu’elle  s opéra  , I histoire  de  1 humanité  lut 
instituée,  auparavant  il  «existait  que  des  histoires  de 
peuples  isolés  qui , maigre  leur  contact,  maigre  i accord 
extérieur  qui  régnait  entre  eux,  ne  conçurent  pourtant 
point  qu’un  intérêt  commun , universel , devait  être  le 
loyer  de  leur  vie  intérieure. 

Mais  on  sait  assez  quelle  grande  influence  i introduc- 
tion de  la  religion  orientale  dans  la  vie  des  peuples 
euiopéens  a exercée  mu*  !a  marche  de  I histoire  mo- 
derne. On  sait  comment  les  premiers  germes  de  nxili- 
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sation  chez  les  peuplades  germaniques  et  slaves  s’y 
rattachent  étroitement , comment  les  peuples  européens 
ont  trouvé  dans  la  doctrine  chrétienne  la  condition  de 
leur  harmonie  entre  eux  et  leur  point  d’opposition  avec 
les  peuples  asiatiques,  enfin  comment  la  vérité  et  notre 
manière  même  actuelle  de  penser  et  d’agir  sont  subor- 
données au  christianisme.  Si  l’on  n’embrasse  pas  les 
conséquences  vastes  et  éloignées  de  l’époque  dont  nous 
parlons , on  est  tout-à-fait  étranger  à la  religion  chré- 
tienne. On  ne  peut  apprécier  justement  toute  1 impor- 
tance de  ces  conséquences  qu’autant  qu’on  est  attaché 
soi-méme  au  christianisme,  et  qu’on  reconnaît  en  lui 
non  seulement  une  force  puissante , mais  encore  la 
vraie  et  seule  vraie  religion.  Dans  ces  conditions  on  sera 
convaincu  que  l’époque  désignée  ici  renfermait  le  prin- 
cipe d’une  civilisation  qui  doit  de  plus  en  plus  dominer 
le  monde  et  cimenter  son  union  , que  depuis  ce  temps 
il  s’est  répandu  un  esprit  qui  doit  doter  les  hommes  de 
biens  immuables. 

Certainement  on  reconnaîtra  un  élément  variable  et 
transitoire  dans  la  manifestation  du  christianisme  ; car 
rien  de  ce  qui  se  développe  parmi  les  hommes  n’est 
exempt  de  changement.  L’histoire  que  nous  présentons 
prouvera  à plusieurs  reprises  que  la  doctrine  du  chris- 
tianisme elle-même  n’a  pas  toujours  été  uniforme,  iden- 
tique, et  que  ceux  mêmes  qui  aidèrent  à fonder  et  à 
propager  les  dogmes  de  l’Église  ont  pris  des  directions 
scientifiques  essentiellement  différentes.  Aussi  sommes- 
nous  fort  éloigné  d’être  d’accord  avec  ceux  qui  cher- 
chent l’essence  du  christianisme  dans  un  corps  délimité 
de  doctrines  ou  de  formules  fixement  arrêtées.  Au  con- 
traire, sans  méconnaître  la  valeur  de  semblables  for- 
mules qui  revêtent  une  pensée  déterminée  d’une  expres- 
sion sacramentelle  dans  une  langue , nous  croyons  que 
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touE  expression  verbale  des  choses  de  la  religion  est 
sounise  au  changement;  quelle  peut  à peine  être 
tratsmise  d un  temps  à un  autre  temps , moins  encore 
d’vu  idiome  à un  autre  idiome,  sans  altération  de  sens;  m 
et  me,  par  conséquent,  l’éternel  ne  peut  être  exprimé 
dais  le  christianisme  que  faiblement  par  ces  formules 
chmgeantes.  Pendant  le  cours  de  la  vie  humaine , il  ne 
fut  chercher  l’éternel  que  dans  son  principe  vivant, 
qui  ne  s’exprime  dans  les  manifestations  temporaires 
qu’en  signes  insuffisants , incomplets  : aussi  bien  il  en 
est  de  la  religion  comme  des  autres  résultats  de  la  vie 
rationnelle.  D’où  il  suit  que  ni  la  doctrine  de  l’église, 
ni  la  vie  de  l’église , n’ont  jamais  répondu  et  ne  sauraient 
jamais  répondre  complètement  à la  conception  chré- 
tienne de  l’éternel.  Lors  même  qu'on  nous  propose  pour 
modèles  la  vie  et  la  doctrine  du  Sauveur  du  monde , on 
est  contraint  d’avouer  que  cet  exemple  peut  être  suivi 
de  diverses  manières;  en  d’autres  termes,  qu'il  faut 
retourner  à l esprit  qui  domine  dans  cette  doctrine , 
dans  cette  vie,  pour  y apercevoir  notre  idéal.  Ainsi, 
nous  avons  à résoudre  dans  cette  partie  de  notre  histoire 
le  problème  qui  s’impose  toujours  à nous  : déduire 
l’essence  du  christianisme  de  ses  œuvres  contingentes. 

Après  ces  considérations,  nous  ne  pouvons  donc  point 
espérer  de  trouver  une  expression  pleinement  suffisante 
pour  caractériser  l’esprit  du  christianisme.  Cependant, 
nous  proposant  de  parler  de  son  influence  sur  la  philoso- 
phie, nous  devons  essayer  de  nous  exprimer  clairement 
sur  cette  doctrine  religieuse.  Nous  trouvons  l’esprit  du 
christianisme  résumé  dans  la  promesse  de  la  vie  éternelle, 
c’est-à-dire  de  l’accomplissement  de  toutes  choses  par 
notre  réunion  spirituelle  avec  Dieu,  c’est-à-dire  encore 
de  l’appel  fait  à tous  les  êtres  raisonnables  pour  former 
un  état  où  les  créatures  subiront  une  magnifique  trans- 
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figuration.  Si  l’on  tenait  cette  formule  générale  >our 
trop  simple,  parce  qu’elle  ne  renferme  pas  tous  le  ar- 
ticles fondamentaux  de  la  foi  chrétienne,  on  pourait 
examiner  si  cependant  toute  la  richesse  de  la  doctine 
chrétienne , de  la  vie  et  de  l’aspiration  chrétienntn’y 
est  pas  comprise.  Quelle  plus  haute  formule  chercie- 
rions-nous  que  la  délivrance  de  tout  mal  opérée,  ion 
par  l’anéantissement,  mais  par  l’achèvement  de  notre 
être;  en  sorte  que  toutes  les  peines  de  la  vie  temporain 
s’éteignent  dans  la  béatitude  éternelle  ? Quelque  for-  ' 
mule  que  l’on  cherche , que  l’on  établisse , d’ailleurs , 
elle  doit  pouvoir  être  posée  comme  la  condition , comme 
le  principe  essentiel  de  l’ensemble  des  faits  à expliquer. 
Or  la  promesse  de  la  vie  éternelle  annoncée  par  le  Sau- 
veur de  l’humanité  a aussitôt  rempli  les  chrétiens  de 
foi,  a fondé  f Eglise,  a édifié  la  vie;  une  espérance  in- 
connue pénétra  de  ce  moment  dans  l’âme  des  hommes, 
et , pleins  de  cette  espérance , ils  commencèrent  une  vie 
nouvelle.  C’est  l’époque  de  l’histoire  où  l’humanité, 
séparée  de  Dieu,  revient  à lui;  c’est  l’époque  qui  ouvre 
l’histoire  moderne , et  à laquelle  une  seconde  ne  peut 
ressembler,  car  la  promesse  d’où  elle  découle  ne  pourra 
être  accomplie  dans  aucun  temps. 

Ce  n’est  pas  sans  intention  que  nous  avons  choisi  la 
notion  de  cette  promesse  , ou , si  l’on  aime  mieux  , de  la 
Bonne  Nouvelle  pour  caractériser  le  christianisme.  En 
effet , il  s’agit  essentiellement  pour  nous  de  montrer  que 
le  commencement  de  l’histoire  moderne  est  tel  qu’il  ne 
pouvait  être  fondé  par  aucune  connaissance,  être  ren- 
contré ni  sur  une  route  empirique  ni  sur  une  route 
philosophique.  Ce  qui  est  promis  ne  peut  naturellement 
être  découvert  par  l’expérience  ; d’autre  part , on  peut 
se  convaincre  que  la  connaissance  philosophique  a be- 
soin de  l’excitation  de  l’expérience  pour  se  développer. 
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Bien  que  par  nature  elle  s’élance  du  présent  et  du  passé 
vers  l’éternel  et  vers  le  but  final  de  toutes  choses , la 
philosophie  ne  peut  pourtant  rien  promettre  dans  l’ave- 
nir, à moins  que  l’expérience  de  la  marche  des  choses 
permette  de  le  conclure.  Le  principal  but  quelle  ait  à 
remplir  consiste  à exprimer  dans  une  pensée  scientifi- 
que l’état  actuel  de  la  culture  de  l’humanité.  Mais  tant 
que  les  hommes  vécurent  sous  la  puissance  du  péché  , 
dans  une  discorde  incessante,  ne  réfléchissant,  ne  faisant 
un  effort  qu’en  vue  d’un  lucre,  perfectionnant  unique- 
ment de  jour  en  jour  les  inventions  qui  semblaient  ga- 
rantir la  perte  prochaine  d’un  peuple  dans  l’intérêt  d’un 
autre,  ils  ne  pouvaient  voir  dans  la  vie' qu’un  conflit 
d’efforts  opposés , lesquels  devaient  se  limiter  mutuel- 
lement, et  étaient  impuissants  à produire  une  consé- 
quence une  en  soi.  La  véritable  espérance  dans  une  vie 
parfaite  était  incompatible  avec  cet  état  : on  se  pouvait 
promettre  une  amélior  ation , mais  non  la  délivrance  de 
tout  mal.  Et  quiconque  est  sans  espérance  ne  peut  du 
haut  d’une  pensée  philosophique , si  ferme  qu’il  ait  pu 
l’établir,  se  promettre  la  réalisation  de  ce  qu’il  n’espère 
pas.  Dans  l’antiquité , deux  partis  seulement  étaientdonc 
possibles  : il  fallait  ou  renoncer  au  souverain  bien,  parce 
qu’il  est  contradictoire  de  l’atteindre  et  de  vivre;  ou  re- 
noncer à la  vie  extérieure , en  sortir  pour  se  réfugier 
dans  sa  conscience  dépouillée  de  passions.  Mais  celui 
qui  vint,  à s’engager  dans  cette  dernière  voie  ne  put 
pourtant  pas  se  faire  complètement  illusion,  et  croire 
qu’il  abandonnerait  ainsi  le  véritable  chemin  du  perfec- 
tionnement. Celui  qui  choisit  la  première  des  deux 
routes  ne  put  pas  davantage  renoncer  entièrement  au 
souverain  et  seul  véritable  bien  : en  sorte  qu’il  ne  pou- 
vait réellement  exister  au  fond  de  la  conscience  du 
monde  antique  qu’une  hésitation  entre  ces  deux  direc- 
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lions  opposées , ces  deux  buts  extrêmes  impossibles  à 
atteindre.  L antiquité  prophétisait  bien  la  fin  des  choses, 
mais  elle-même  ne  pouvait  croire  fermement  à ses  pro- 
phéties. L’humanité  devait  enfin  sortir  de  cet  état  de 
division  profonde  qui  persistait  au  sein  de  sa  conscience, 
et  embrasser  avec  résolution  le  dernier  des  deux  partis 
quelle  avait  à prendre  : telle  est,  en  réalité , la  Rédemp- 
tion. 

La  Rédemption,  comme  tout  ce  que  nous  voyons  por- 
ter de  bons  résultats  dans  le  monde,  se  présente  natu- 
rellement sous  deux  aspects , l’un  divin,  l’autre  humain. 
Le  premier  n’est  point  de  la  sphère  de  cette  histoire  ; le 
second  seul  doit  nous  occuper.  Considérée  donc  sous  le 
point  de  vue  purement  humain , la  délivrance  du  far- 
deau du  péché  nous  apparaitcomme  une  transformation 
de  la  vie  de  l’homme  dans  toutes  ses  manifestations. 
L’homme  revient  alors  essentiellement  aux  principes 
primitifs  et  fondamentaux  de  son  être  ; il  écoute  cet  in- 
stinct du  bien  que  Dieu  a placé  originellement  dans  son 
cœur,  qu’il  y a conservé  jusqu’à  ce  jour  parce  que  tout 
ce  que  Dieu  crée  est  de  nature  éternelle,  qu  i!  y a con- 
servé malgré  toutes  les  attaques  du  péché , malgré 
tous  les  égarements  d’une  vie  pleine  de  fautes.  En  con- 
templant, tranquille  et  assuré,  dans  les  mouvements 
de  cet  instinct  intérieur  la  force  de  Dieu,  en  reconnais- 
sant qu  elle  est  émanée  de  la  main  de  son  créateur , il 
. s’en  réjouit  comme  d’un  don  nouveau  qui  lui  est  accordé 
pour  l’excitation  de  son  activité.  Il  a la  foi  que  cette  force 
le  conduira  au  but  qu’il  doit  atteindre,  car  elleestplacée 
en  lui , avec  la  volouté,  pour  surmonter  tous  les  obsta- 
cles de  la  vie,  pour  éviter  tout  mal , toute  faute , et  pour 
accomplir  le  bien  , en  sorte  qu’il  voie  son  Dieu,  et  qu’il 
soit  parfait  comme  son  père  est  parfait  dans  les  deux. 
Cette  transformation  de  l’homme  implique  enfin  néees- 
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sairement  la  promesse  de  la  vie  éternelle,  et  du  règne 
de  Dieu  au  milieu  de  l'humanité  accomplie.  Certes,  cette 
promesse  exprime  complètement  l’essence  de  l’huma- 
nité, puisque  la  conscience  des  mouvements  de  notre 
instinct  originel  et  de  l’activité  éternellement  créatrice 
en  nous  , qui  nous  régénère  , qui  nous  parait  une  grâce 
et  un  gage  d’absolution  quand  nous  nous  reportons  à 
notre  vie  antérieure,  vient  simplement  de  ce  que  nous 
voulons  le  bien , le  véritable  bien , le  souverain  bien , et 
de  ce  que  nous  le  voulons  dans  l’espérance  de  la  vie 
éternelle,  pour  nous  individuellement  autant  que  pour 
toute  l’humanité. 

Mais,  au  point  de  vue  historique,  nous  devons  con- 
sidérer la  Rédemption  comme  un  fait  qui , non  seule- 
ment a influé, sur  la  vie  individuelle , mais  qui  concerne 
encore  toute  l’humanité,  qui  a introduit  dans  sa  vie,  dans 
son  histoire  un  développement  nouveau.  Nous  pouvons 
donc  naturellement  proclamer  les  résultats  qui  en  dé- 
coulent un  ensemble  de  faits  qui  out  leur  centre  com- 
mun et  leur  principe  moteur  dans  le  fait  fondamental 
désigné  plus  haut,  la  Rédemption.  De  même  que  toute 
volonté  tend  dans  son  essence  à développer  la  vie,  et 
imprime  dès  lors  par  sa  puissance  un  caractère  à l’hu- 
manité, de  même  une  volonté  qui  prend  une  importance 
historique  domine  les  autres  hommes  , et  établit  parmi 
eux  une  communion  d’efforts.  Mais,  naturellement,  la 
volonté  historique  n’attire  autour  d’elle  que  peu  à peu  ; 
elle  agit  d’abord  seulement  sur  quelques  uns;  elle  séduit 
ensuite  à elle  un  plus  grand  nombre  d’adhésions.  La 
volonté  chrétienne  est  encore  occupée  maintenant  à ce 
travail  d’extension,  de  propagation;  elle  porte  en  elle  la 
puissance  de  captiver  tous  les  hommes;  elle  se  propose 
un  but  universel  que  tous  les  hommes  doivent  s’appro- 
prier, et  qu’ils  ne  peuvent  atteindre  que  par  la  vie  en 
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commun.  Mais  cette  volonté,  cette  puissance  n’a  pu  en- 
core jusqu’à  présent  se  déployer  ni  dans  toute  l’exten- 
sion qu’elle  doit  acquérir  dans  son  activité,  ni  dans 
toute  sa  plénitude  ; car  elle  doit  diriger,  façonner  toutes 
les  activités  humaines.  Elle  a dû  d’abord  agir  sur  les 
hommes  en  les  divisant  ; elle  a,  en  effet,  séparé  ceux  qui 
suivaient  la  nouvelle  impulsion  de  ceux  qui  s’attachaient 
à la  vie  ancienne.  Bien  plus,  son  activité  se  montra  au 
début  destructive  sous  plusieurs  rapports;  car  dans  le 
combat  du  sentiment  chrétien  contre  les  tendances  op- 
posées, plusieurs  des  anciennes  institutions  durent  périr 
pour  reparaître  beaucoup  plus  tard  sous  une  forme  re- 
nouvelée. L’histoire  qui  va  se  dérouler  fournira  diffé- 
rentes preuves  de  ces  assertions. 

La  philosophie  elle-même  dut  subir  l’influence  du 
sentiment  chrétien  et  en  être  modifiée  profondément. 
Elle  avait  besoin  de  cette  réparation  spirituelle , car  elle 
était  fort  impuissante  à élever  les  cœurs  vers  les  espé- 
rances qui  seules  peuvent  nous  inspirer  de  donner  à 
notre  vie  une  convenable  extension.  La  preuve  de  ce  que 
nous  avançons  se  trouve  dans  l’histoire  de  la  philosophie, 
et  les  dernières  phases  de  cette  histoire  sont  ici  notre 
point  d’appui  (i).  Dans  la  philosophie  ancienne,  comme 
nous  pouvons  le  supposer  démontré,  domine  l’opinion 
que  l’imperfection  est  inséparable  par  essence  de  la  vie 
dans  laquelle  nous  nous  trouvons  engagés,  et  que, 
quelque  loin  que  nous  en  portions  le  développement , la 
vie,  en  tant  que  moyen  imparfait,  est  hors  d’état  de 
nous  conduire  à la  perfection.  Faut-il  s’éloigner  de  la 
vie  plein  d’un  désespoir  profond,  et  chercher  la  paix 


(i)  Voy.  Histoire  de  lu  Philosophie  ancienne , par  Ritler,  trad, 
franç.  de  M.  G. -J.  Tissot,  I.  IV,  p.  55g  et  suiv. 
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pour  son  âme  dans  l'immolation  de  toutes  les  passions , 
dans  le  renoncement  à tous  les  biens  terrestres  comme  à 
de  pures  vanités?  Ou  faut-il,  reconnaissant  la  vérité  de 
la  vie  et  de  ses  biens , poursuivre  la  carrière  sans  tenir 
compte  (le  son  but  suprême , sans  se  soucier  de  l’at- 
teindre? Quelque  parti  qu’on  pût  adopter,  on  ne  pouvait 
être  en  possession  de  la  juste  connaissance,  du  véritable 
sens  de  la  vie,  et  la  philosophie  ancienne  ne  devait  tou- 
jours conclure  que  sur  des  données  insuffisantes.  Par  le 
fait  même  que  la  religion  chrétienne  emportait  avec  elle 
la  pensée  de  la  plénitude  du  développement  vital , il  tnt 
possible  dès  lors  d’édifier  une  doctrine  scientifique  satis- 
faisante dans  ses  caractères  généraux , bien  que  l’arran- 
gement des  détails  particuliers  dût  nous  paraître  un 
problème  d’une  étendue  incalculable. 

Mais  le  christianisme  n’est  pas  une  philosophie.  C’est 
une  rénovation  de  la  vie  entière , qui  ne  prend  pas  son 
point  de  départ  dans  la  pensée , mais  dans  un  mouve- 
ment de  l’instinct  du  bien,  dans  l espérance  qui  se  rat- 
tache à cet  instinct,  et  dans  une  confiance  telle  en 
l’avenir  qu’elle  emporte  avec  soi  la  force  de  diriger  tout 
dès  lors  vers  la  perfection.  Probablement  beaucoup 
d’hommes  ne  voudront  ou  ne  pourront  pas  acquiescer  à 
ce  principe  fondamental  du  christianisme;  car  de  nos 
jours,  comme  déjà  dans  les  temps  antérieurs,  se  trouve 
répandue  l’opinion  que  la  pensée  est  la  source  primitive 
d’où  découle  tout  bien  dans  notre  vie,  que  c’est  la  pensée 
qui  préside  au  développement  de  la  raison;  ceux  qui 
professent  cette  opinion,  nous  voyant,  au  contraire, 
convaincu  que  la  volonté  ( évidemment  la  volonté  avec 
conscience)  est  le  principe  primitif,  et  que  la  science  du 
bien  s’y  rattache  comme  conséquence,  balanceront 
d’autant  moins  à nous  accuser  de  haute  trahison  envers 
la  science,  que  c’est  moins  ici  le  lieu  d’exposer  nos  rai- 
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sons.  Nous  allons  seulement  citer  des  faits  puisés  dans 
la  vie.  Que  l'on  y réfléchisse  : la  science,  la  pensée  for- 
mulée n’est  jamais  qu’un  résultat  tardif  de  la  vie  de 
l’individu , aussi  bien  que  de  la  vie  des  peuples  ; elle  clôt 
le  travail  de  la  vie  plutôt  qu’elle  ne  le  dirige.  La  science 
est  étrangère  à la  jeunesse  qui  grandit,  qui  s’exerce;  la 
science  suppose  la  résolution  de  la  saisir,  de  la  con- 
quérir elle-même,  et  la  résolution  ferme,  au  moins 
pendant  un  moment,  de  se  retirer  de  la  vie  pratique, 
d’abandonner  les  opinions  universellement  répandues 
qui  l’accompagnent;  il  faut  avoir  acquis  en  soi , par  une 
volonté  énergique,  un  point  d’arrêt,  un  principe  certain, 
qui  domine  la  vie  ultérieure,  avant  detre  capable  de 
savoir.  Chacun  essaie  à plusieurs  reprises,  avec  un 
vague  pressentiment  de  ce  qui  peut  être  conforme  à sa 
nature,  de  parvenir,  après  ces  tâtonnements,  et  souvent 
ces  méprises,  à la  connaissance  expérimentale,  et  ensuite 
au  savoir,  à la  science.  La  pensée , et  particulièrement  la 
pensée  philosophique , est  un  fruit  de  la  vie  rationnelle 
qui  ne  peut  pas  assurément  se  déployer  sans  pensée  ; 
mais  la  pensée  ne  parvient  que  successivement  à sa  matu- 
rité, et  les  résolutions  de  la  volonté  président  à ce  déve- 
loppement, à cette  élévation.  On  ne  peut  point  accuser 
la  conviction  qui  considère  le  savoir  comme  une  forme 
morte , inactive , sujette  à être  entraînée  contrairement  à 
la  raison.  En  effet,  d’une  part,  ce  qui  conduit  au  savoir 
n’est  point  pour  cette  conviction  quelque  chose  d’irration- 
nel, mais  bien  la  volonté  rationnelle;  d’autre  part,  si  la 
pensée  scientifique  est  regardée  par  cette  conviction 
comme  la  conclusion  dernière  de  la  vie  rationnelle  déjà 
développée,  il  ne  faut  point  inférer  de  là  que  les  résultats 
de  cette  pensée  ne  pénètrent  pas  à leur  tour  dans  les 
œuvres  subséquentes  de  la  vie.  Nous-mêmes , nous  pré- 
supposerons et  nous  reconnaîtrons  que  la  philosophie 
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a exercé  une  très  remarquable  influence  sur  les  produc- 
tions nouvelles  de  la  vie  qu'inspira  le  christianisme. 

Bien  que  le  christianisme  ne  soit  pas  une  philosophie, 
il  n’en  a pas  moins  agi  sur  la  philosophie  en  général 
avec  une  grande  puissance.  S’il  a contribué  d’abord  au 
déclin , puis  à la  chute  de  la  philosophie  de  l’antiquité, 
nous  lui  devons  cependant  d’avoir  conservé  la  philoso- 
sophie  ancienne  dans  la  mémoire  des  hommes  ; il  a 
transformé  cette  philosophie  et  en  a fondé  une  plus 
profonde.  On  a hésité  si  l’on  attribuerait  au  christia- 
nisme , qui  n’est  pas  une  philosophie , une  pareille  in- 
fluence sur  la  philosophie.  Cette  hésitation  provint  de 
l’opinion  que  la  philosophie  ne  peut  se  soumettre  à l’in- 
fluence d’une  autre  doctrine  sans  cesser  d’être  ce  qu’elle 
doit  être  selon  sa  notion,  c’est-à-dire  une  doctrine  indé- 
pendante , exempte  de  préjugés  : la  philosophie  tient 
pour  préjugé  toute  doctrine  qu’elle  ne  peut  pas  exami- 
ner , discuter.  On  le  voit  : la  précédente  hésitation  ré- 
sulte, d’une  part,  d’une  horreur  excessive  pour  les  ad- 
missions de  principes  qui  ne  sont  point  justifiés  philo- 
sophiquement , bien  que  tous  les  jours  nous  soyons 
contraints  de  nous  en  permettre  de  semblables  et  que 
nous  ne  puissions  les  empêcher  de  prendre,  en  cer- 
taines occasions , de  l’autorité  sur  notre  philosophie  ; 
d’autre  part,  l’hésitation  précédente  dérive  de  la  pré- 
supposition que  non  seulement  le  christianisme  n’est 
pas  une  doctrine,  mais  que,  de  plus,  il  n’est  pas  une 
doctrine  qui  permette  à l’investigation  philosophique  de 
IX  justifier.  En  ce  qui  touche  la  première  objection , nous 
nous  arrêterons  à ce  que  nous  avons  dit;  nos  considé- 
rations antérieures  sur  l’action  réciproque  de  la  philoso- 
phie et  des  autres  développements  rationnels  de  notre 
esprit  ont  déjà  suffisamment  éclairci  ce  point  ; quant  au 
second,  nous  devons  l’examiner  plus  rigoureusement, 
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car,  s’il  renfermait  une  objection  juste , la  philosophie  ' 
n’aurait  pu  subir  absolument  aucune  influence  salutaire 
de  la  part  du  christianisme. 

D’abord  , c’est  évidemment  une  critique  jalouse  que 
d’accuser  le  christianisme  de  produire  une  doctrine  qui 
ne  peut  être  examinée  scientifiquement  ; ce  reproche 
porte  uniquement  sur  des  assertions  irréfléchies  d’adep- 
tes chrétiens.  On  a de  tout  temps  distingué  dans  la 
chrétienté  la  foi  de  la  superstition , et  la  véritable  foi  n’a 
jamais  consisté  que  dans  une  conviction  produite  après 
examen.  Sans  doute  cet  examen  ne  saurait  être  philoso- 
phique de  la  part  de  tous  les  croyants,  par  la  raison  que 
la  philosophie  n'a  toujours  été  que  l’occupation  d’un 
petit  nombre  d'hommes , et  que  le  christianisme  est  né- 
cessairement du  domaine  de  tous  les  esprits.  Mais 
l’homme  qui  a confiance  en  ses  connaissances  philoso- 
phiques a la  faculté  d’examiner  philosophiquement  sa 
foi,  c’est-à-dire  de  rechercher  si  elle  n’est  pas  en  contra- 
diction avec  les  propositions  de  la  philosophie.  Seulement 
il  est  nécessaire  d accorder  que  celui  qui  examine  possé- 
dera la  vraie  foi  et  l’esprit  du  christianisme  ; car  s’il  ne 
savait  point  en  quoi  consiste  la  vertu  sanctifiant  edu  chris- 
tianisme, l’examen  auquel  il  se  livrerait  ne  ferait  que 
l’exposer  à tomber  dans  l’erreur , et  à attribuer  au  chais- 
tianisme  ce  qui  ne  lui  appartient  pas , du  moins  pas 
essentiellement.  C’est  en  ce  sens  qu  il  est  indubitable- 
ment juste  d’exiger  que  la  foi  existe  d’abord,  et  que 
l’examen , l’investigation  philosophique  se  rattache  à 
la  foi.  • 

Mais  il  est  supposé  par  la  précédente  objection  que  la 
foi  chrétienne  exprime  simplement  un  fait , une  connais- 
sance empirique  interne,  et  qu’elle  n’est  pas  une  doctrine 
philosophique  ; car,  dans  le  cas  où  elle  eut  été  une 
semblable  doctrine  , l’investigation  philosophique  eût 
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seule  été  apte  à la  fonder.  L ne  pensée  véritablement 
philosophique  ne  peut  être  conçue  et  justifiée  qu’au 
moyen  d’une  méthode  philosophique.  Nous  .sommes  con- 
vaincus, et  nous  l’avons  déjà  exprimé  précédemment, 
que  ^ju  ne  peut  considérer  le  christianisme  comme  une 
doctrine  philosophique  sans  le  dépouiller  aussitôt  de  son 
caractère  de  religion.  Nous  ne  nions  pas  pour  cela  que  par 
la  suite  le  christianisme  se  soit  présenté  aussi  comme  une 
doctrine.  Les  formes  qu’il  affecta  d’ahord  particulière- 
ment furent  celles  de  la  parabole,  de  l’exhortation  , de  la 
prescription  pratique;  mais  ces  formes  extérieures  n'en 
supposent  pas  moins  une  doctrine  au  fond.  Nous  sa- 
vons, en  outre,  que,  de  très  bonne  heure,  une  certaine 
formule  doctrinale  acquit  dans  la  tradition  de  la  re- 
ligion chrétienne  une  autorité  canonique , fut  obliga-  ' • 
toire  comme  règle  de  la  foi  chétienne.  Or  cette  règle 
de  foi , et  plusieurs  autres  opinions  qui  soutiennent 
un  rapport  intime  avec  elle  ainsi  qu’avec  d’autres  élé- 
ments du  christianisme , ne  durent-elles  pas  , comme  * 
préjugés,  s’opposer  au  développement  de  la  philoso- 
phie? Les  jugements  que  l’on  portera  sur  ce  point  seront 
naturellement  très  différents,  surtout  suivant  que  l’on 
"considérera  la  doctrine  des  premiers  chrétiens  comme 
la  véritable  foi  ou  comme  un  ensemble  de  superstitions. 

Mais  si  l’on  place  la  question  sur  un  tout  autre  terrain  , 
et  si  I on  part  de  ce  point  de  vue , que  le  génie  du  chris- 
tianisme est  une  espérance  nouvelle,  une  vie  nouvelle 
apportée  aux  hommes,  alors  on  sera  persuadé  que, 
même  dans  la  position  la  plus  défavorable , le  génie 
chrétien  a su  triompher  des  préjugés  de  doctrine,  afin 
d’ouvrir  à la  philosophie  une  route  inconnue,  inviolée, 
et  de  lui  inoculer,  ainsi  qu’à  toutes  les  autres  branches 
de  la  vie  spirituelle,  une  sève  plus  énergique  et  plus  puis- 
sante. Plus  on  s’attend  à ce  résultat,  plus  on  est  certain 
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(|»e  la  formule  primiiive  du  christianisme  fut  très  simple 
quoique  effectivement  très  complexe,  et  qu’une  autre 
source  de  doctrine,  l’Écriture-Sainte,  s’offrit  encore  à côté 
d’elle,  sans  apporter,  toutefois,  en  ces  temps  de  complète 
inexpérience  dans  l’art  de  l’interprétation,  une  plus  forte 
garantie  de  certitude.  Au  milieu  de  cet  état  de  choses,  la 
philosophie  jouissait  d’une  assez  grande  liberté  pour  së 
„ jeter  dans  les  opinions  les  plus  différentes , ainsi  que  le 
montre  cl  airement  l’histoire  des  pren  liers  siècles  chrétiens; 
et  les  doutes  sur  la  signification  de  la  foi  servirent  en- 
core à exéiter  la  réflexion  philosophique.  Si  cette  réflexion 
s’appuya  constamment  sur  des  sentences,  des  maximes, 
des  faits  , elle  agit  en  cela  conformément  à la  nature 
humaine , qui,  à toutes  les  époques , a plutôt  été  conduite 
par  l’autorité  des  anciens,  des  aïeux , que  par  sa  propre 
énergie  intellectuelle.  Le  respect  pour  les  doctrines  d’A- 
ristote et  de  Platon  a été,  en  différents  siècles,  plus  pré- 
judiciable aux  libres  recherches  de  la  philosophie,  que  la 
•»  soumission  à la  foi,  à l’Ancien  et  au  Nouveau  Testament. 

Il  devait  en  être  ainsi,  car  l’un- enfantait  des  doctrines 
philosophiques  systématisées  , l’autre  produisait  simple- 
ment des  commentaires  et  des  inspirations  qui  éclairaient 
l’esprit  philosophique  dans  son  investigation  du  vrai.  v „ 
Mais  écartons  tous  les  préjugés  relatifs  à la  philo- 
sophie absolue,  inconditionnée,  et  figurons-nous  le 
développement  d’une  doctrine  dépendante  de  la  re- 
ligion chrétienne  , et  digue  cependant  du  nom  de 
doctrine  philosophique.  Nous  aurons  beau  supposer 
que  la  philosophie  qui  commença  à la  naissance  du 
Christ  a subi,  dans  ses  éléments  les,  plus  importants, 
l’influence  du  christianisme , nous  ne  serons  point  en- 
core autorisé  par  cette  supposition  à désigner  cette 
philosophie  sous  le  nom  de  philosophie  chrétienne  ; 
car  il  est  incontestable  que  le  christianisme  n’a  pas 
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exercé  seul  une  action  sur  cette  philosophie.  Nous  ne 
pouvons  pas,  parce  qu’une  tendance  spirituelle  a in- 
flué sur  les  autres  directions  de  l’esprit,  les  caractériser 
toutes  par  le  nom  de  cette  tendance  sans  nulle  autre 
raison  ; nous  ne  le  pouvons  pas,  alors  même  que  son  in- 
fluence aurait  eu  une  haute  signification.  La  religion  a 
toujours  pris  un  très  grand  empire  sur  la  philosophie, 
même  dans  les  temps  qui  ont  précédé  1ère  chrétienne; 
cependant , nous  nous  ferions  scrupule  de  donner  à la 
philosophie  de  l’antiquité  la  dénomination  de  philoso- 
phie païenne.  Le  mot  dont  nous  désignons  la  philoso- 
phie qui  doit  être  l’objet  de  cet  ouvrage  présuppose 
que  l'influence  du  christianisme  a déterminé  l’essence 
de  cette  philosophie  et  a réglé  tout  le  cours  de  son  his- 
toire : il  faut  en  considérer  l’esprit  chrétien  comme  la 
force  motrice.  Nous  ne  pouvons  pas  entrer  ici  dans  des 
considérations  plus  étendues  sur  ce  sujet. 

Assurément  il  se  rencontrera  peu  d’hommes  pour  nous 
blâmer  d’avoir  désigné  par  un  nom  spécial  la  philosophie 
dont  cet  ouvrage  va  traiter;  car  nous  ne  nous  sommes  pas 
encore  élevé  à ce  [joint  de  vue  général  du  développement 
philosophique  sous  lequel  on  peut  parler  d’une  philoso- 
phie sans  désignation  particulière  : tous  les  philosophâ- 
mes portent,  epeoreune  couleur  très  différenciée  selon  les 
hommes  , les  peuples,  les  époques  , dans  lesquels  iis  se 
sont  développés,  et  cette  nuancé  marquée  leur  imprime 
un  nom  qu’ils  conservent  ordinairement.  On  accordera 
donc  qu’il  peut  être  discouru  d’une  philosophie  chré- 
tienne, du  moment  que  le  caractère  chrétien  domine  dans 
une  philosophie.  Mais  nous  ferons  observer  d’avance 
que  ce  caractère  n éclatera  point  partout  dans  notre 
histoire.  Pourquoi  doue  n avons-nous  pas  choisi  une 
désignation  qui  eût  été  peut-être  moins  significative , 
mais  aussi  moins  spécieuse  ? Nous  comprenons  les  phi- 
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iosophies  grecque  et  romaine  sous  le  nom  de  plnloso* 
pliie  ancienne,  parce  que  nous  remarquons  qu’un  esprit 
y règne  , l’esprit  des  peuples  anciens  ; rien  ne  paraîtrait 
donc  plus  naturel  que  d embrasser  la  philosophie  qui 
s’est  développée  chez  les  peuples  modernes,  sous  le  nom 
de  philosophie  moderne  par  opposition  à la  dénomina- 
tion précédente.  Sans  doute,  ce  serait  une  qualification 
qui,  relativement,  par  opposition  à la  philosophie  an- 
cienne, indiquerait  la  philosophie  postérieure;  mais  elle 
ne  serait  pas  puisée  dans  la  nature  même  de  l’objet. 
Néanmoins,  nous  y eussions  acquiescé,  si  elle  n’eût  pas 
menacé  de  diviser,  de  briser  l’harmonie  de  notre  histoire 
tout  entière  : car  on  remarque,  au  premier  abord,  que  la 
philosophie  chez  les  peuples  modernes,  la  philosophie 
scholastique  proprement  dite  , est  entièrement  liée  dans 
ses  premiers  commencements  à la  philosophie  des 
chrétiens  chez  les  peuples  anciens , et  que  cette  philoso- 
phie des  chrétiens  s’éloigne  à une  grande  distance  des 
résultats  de  la  philosophie  païenne  , quoiqu’elle  éclose, 
quelle  éclate  en  même  temps  que  ces  résultats  suprêmes. 
Conséquemment,  si  nous  voulons  maintenir  une  juste 
harmonie  dans  notre  histoire,  nous  ne  devons  pas  trai- 
ter la  philosophie  des  peuples  modernes  en  soi  et  comme 
un  tout.  Nous  sommes  obligé  d’y  rattacher  une  partie 
de  la  philosophie  de  l’antiquité  , à savoir,  la  partie  qui 
relève  du  christianisme;  mais  le  tout  qui  s’est  formé 
de  cette  manière  ne  peut  plus  logiquement  être  com- 
pris sous  le  nom  de  philosophie  moderne. 

On  n’a  pas  omis  de  rechercher,  et  dès  lors  on  n’a 
pas  manqué  d’apercevoir  quelle  influence  significative 
Je  christianisme  a exercée  sur  l’histoire  de  la  philoso- 
phie ; mais,  en  général , on  n’a  pas  suffisamment  appro- 
fondi cette  iufluence,  si , avant  qu’on  l’ait  sondée,  on  ne 
l’a  pas  déterminée  avec  justesse.  Sachons-le  ; on  ne  la 
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pénètre  pas  assez  intimement , du  moment  (pion  la 
restreint  aux  premières  époques  de  l’histoire  de  la  phi- 
losophie après  la  naissance  du  Christ,  à la  philosophie 
qui  régna  pendant  le  temps  des  Pères  de  l’Église  et  des 
Scholastiques.  Cette  influence  présente  encore  une  autre 
phase,  puisque,  particulièrement  après  la  Réformation 
ecclésiastique,  et  même  un  peu  auparavant,  la  marche 
de  la  philosophie  prit  une  autre  direction,  et  essaya 
tantôt  de  se  rattacher  encore  à la  philosophie  ancienne, 
tantôt  même  de  découvrir  des  chemins  nouveaux  qui 
n’eussent  rien  ou  presque  rien  de  commun  avec  le  dé- 
veloppement philosophique  de  la  doctrine  chrétienne. 
Mais  on  n’aurait  point  dû  se  laisser  éblouir  au  point  de 
ne  pas  apercevoir  la  liaison  intime  qui  existe  entre  la 
première  époque  de  la  philosophie  moderne  et  l'époque 
subséquente , d’autant  plus  qu’on  ne  saurait  nier  que  la 
première  culture  philosophique  des  peuples  modernes 
a nécessairement  influé  sur  le  caractère  de  la  philoso- 
phie postérieure.  Si  nous  admettons  que  les  premières 
doctrines  philosophiques  des  peuples  modernes  aient  été 
déterminées  dans  leur  essence  par  le  christianisme,  les 
doctrines  qui  vinrent  après  ont  reçu  également  de  leur 
rapport  avec  le  christianisme  leur  caractère  spécifique. Si 
l’action  du  christianisme  sur  les  premiers  systèmes  des 
peuples  modernes  eût  été  simplement  extérieure,  et  si 
leurs  doctrines  n’eussent  porté  que  sur  des  choses  ac- 
cessoires, il  en  eût  été  tout  autrement.  La  philosophie 
peut  impunément  rejeter  plus  tard  des  points  secon- 
daires , et  en  effacer  toute  trace  dans  son  développement 
ultérieur;  mais  ce  dont  elle  s’est  emparée  une  fois  avec 
une  puissance  vraiment  et  profondément  formatrice, 
continue  à se  développer  eu  elle  sous  toutes  les 
formes.  C’est  là  le  second  point  sur  lequel  nous  porte- 
rons notre  attention:  c’est  le  véritable  nœud  de  l'or- 
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reur  où  sont  tombés  plusieurs  de  ceux  qui  ont  con- 
staté l’influence  du  christianisme  sur  la  philosophie , 
mais  ont  déterminé  faussement  la  nature  de  cette  in- 
fluence, puisqu’ils  ne  l’ont  rapportée  qu’à  des  objets 
pour  ainsi  dire  extérieurs,  et  non  à l’essence  des  doc- 
trines philosophiques. 

Partant  d’un  point  de  vue  faux,  que  nous  devons 
combattre  ici , on  a dit  et  répété  que  la  philosophie  des 
Pères  et  la  scholastique  s’étaient  formées  au  service  des 
docirines  de  l’Église  (i).  Si  l’on  entend  par  là  que,  pen- 
dant les  quatorze  premiers  siècles,  les  hommes  appelés 
philosophes  ont  essayé  d’établir  solidement  un  système 
de  doctrines , un  enchaînement  de  propositions  philoso- 
phiques , sans  se  permettre  une  investigation  véritable- 
ment libre,  laquelle  est  nécessaire  pour  la  découverte  de 
la  vérité , alors  il  faut  affirmer  qu’en  ces  temps  n’a  pas 
régné  une  philosophie,  mais  une  sophistique. Quiconque 
connaît  les  écrits  des  Pères  et  ceux  des  Scholastiques  ne 
soutiendra  pas  une  semblable  opinion  (2).  Mais,  prenons 
cette  opinion  dans  un  sens  mitigé , et  supposons  quelle 
prétendit  simplement  que  les  Pères  et  les  Scholastiques 
ont  appliqué  leur  pensée  uniquement  à la  doctrine  de 
l’Église,  et  qu’ils  ont  dirigé  toutes  leurs  recherches  vers 
l’éclaircissement  de  cette  doctrine;  on  est  contraint  alors 
de  soutenir  que  la  philosophie  fut  par  le  fait  même  bannie 
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(î)Tennemann,  Histoire  de  lu  philosophie , t.  VII,  p.  87;  t.  VIII, 
p.  28  et  suivantes , note.  Si  Tiedemann,  Esprit  de  la  philosophie 
spéculative  , t.  IV,  p.  335  , tient  compte,  en  surplus,  de  l’auto- 
rité d'Aristote  chez  les  Scholastiques,  le  poinl.de  vue  que  nous 
combattons  ici  n’en  domine  pas  moins  dans  son  ouvrage. 

(2)  Tennemann'  lui-même  trouve  une  pareille  affirmation  trop 
rigoureuse,  trop  absolue.  Histoire  de  la  philosophie , t.  VIH  , 
p.  29,  note. 
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je  Ce3  temps  ; car  l'essence  de  la  pensée  philosophique 
jst  la  libre  investigation;  là  où  la  pensée  est  dans  un 
<tat  de  domesticité,  soit  involontairement,  soit  de  parti 
iris,  là  ne  peut  se  trouver  une  philosophie.  Qui  philo- 
sophe doit  savoir  que  la  connaissance  qu’il  cherche,  lors 
nêine  qu’elle  serait  encore  utile  à une  autre  fin,  a sa  va- 
leur en  elle-même.  Par  conséquent,  une  philosophie  au 
service  de  la  croyance  ecclésiastique  est  une  contradic- 
tion dans  les  termes. 

Les  hommes  qui  soutiennent  la  précédente  affir- 
mation et  qui  parlent  néanmoins  d’une  philosophie 
des  Pères  et  d’une  philosophie  scholastique,  n’en  ont 
donc  pas  justement  apprécié  le  sens.  Leur  opinion  , 
qui  est  fort  répandue  , repose  foncièrement  sur  ce  que 
linfluence  des  doctrines  de  l’Église  sur  la  philosophie  a 
essentiellement  limité,  restreint  celle-ci,  et  l’a  retenue 
dans  sa  dépendance,  lui  laissant  sous  ce  joug  la  liberté 
d’investigation.  En  un  mot,  ils  considèrent  linfluence 
exercée  sur  la  philosophie  par  le  christianisme , ou  plu- 
tôt par  les  doctrines  de  l’Église,  comme  une  influence 
qui  a été  particulièrement  préjudiciable  à la  philoso- 
phie. 

On  ne  peut  pas  nier  qu’il  y ait  du  vrai  dans  ce  point 
de  Vue.  Pendant  les  quatôrze  siècles  que  remplissent  les 
Pères  de  l’Église  et  les  Scholastiques, »4es  progrès  de  la 
philosophie  n’ont  été  ni  très  rapides  ni  très  brillants  ; c’est 
pendant  cette  époque  que  la  philosophie  ancienne  dépérit 
de  plus  en  plus;  que  les  hommes  qui  se  nomment  philo- 
sophes chrétiens,  ou  que  nous  devons  tenir  pour  tels  , 
se  montrent  généralement  défavorables , hostiles  même 
à la  culture  de  la  philosophie , et  que  ce  qui  prend  la 
placede  la  philosophie  ancienne  se  limite,  surtout  chez  les 
Pères,  dans  un  cercle  d’investigations  très  restreint  qui  se 
rattache  intimement  à la  doctrine  de  l’Église,  mais  s’é- 
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loigne  presque  absolument  de  toute  recherche  sur  l>s 
objets  temporels.  Or  cette  décadence  de  la  philosophé, 
en  général,  ce  resserrement  de  l'horizon  spirituel,  et 
enchaînement  systématique  à la  doctrine  de  l’Église,  et 
emprisonnement  de  l’investigation,  ne  faut-il  pas  l’a- 
tribuer  à l’influence  du  christfanisme , à la  formule  ce 
la  croyance  chrétienne? 

Si  nous  nous  livrons  à un  examen  scrupuleux  decett 
question , nous  ne  pourrons  pas  imputer  toute  la  faut! 
au  christianisme  ; car  nous. remarquerons  que  la  philoso 
phie  chrétienne  commença  au  milieu  de  circonstances 
qui  n étaient  point  favorables  à son  développement,  et 
que  le  christianisme  n’avait  nullement  amenées.  La  phi- 
losophie qui  s’était  développée  chez  les  peuples  anciens, 
était,  chez  ces  peuples  vieillis,  en  pleine  décadence  lorsque 
le  christianisme  éclata.  Où  sont  les  philosophes  signifi- 
catifs , puissants  pendant  le  premier  et  le  second  siècle 
après  le  Christ  ? La  physique,  pour  nommer  une  branche 
de  la  science,  était  alors  entièrement  négligée , ainsi  que 
les  recherches  sur  les  principes  fondamentaux  de  la  con- 
naissance. L’influence  du  génie  romain  entretenait  tou- 
jours un  certain  intérêt  pour  les  recherches  morales,  mais 
seulement  en  tantqu’elles  concernaient  la  vie  privée;  d’ail- 
leurs, ce  même  génie  entraînait  la  philosophie  à un  éclec- 
tisme pâle  et  languissant,  qui  ne  pouvait  nourrir  qu’un 
scepticisme  sans  raison.  D’un  autre  côté,  les  doctrines 
orientales  apparaissaient  pour  raviver  les  questions  qui  se 
trouvent  dans  la  direction  transcendante,  mais  aussi  pour 
briser  la  forme  sévère  de  l’investigation  scientifique.  Au 
troisième  siècle,  s’élançant  dans  les  plus  hautes  régions 
spirituelles , la  philosophie  néoplatonicienne  prétendit 
élever  encore  l'ancienne  puissance  de  la  pensée  philoso- 
phique. Cette  tendance  et  d’autres  analogues  furent  évi- 
demment suscitées  par  îechristianisme,  et  les  recherches 
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des  Pères  de  l’Eglise  pouvaient  se  placer  en  regard  de 
celles  des  néoplatoniciens  sans  craindre  de  perdre  à la 
comparaison.  A l’époqueoù  parut  lenéoplatonisme,pour 
ne  pas  dire  sous  son  influence,  les  recherches  philosophi- 
ques sur  la  vie  morale  furent  abandonnées,  ensevelies. 
Nous  ne  pouvons  le  méconnaître:  nous  avons  affaire  en  ces 
temps  à des  peuples  dont  la  force  productive  décline  et 
meurt;  et  quand  même  le  christianisme  n’eut  pas  éclaté, 
ils  n'étaient  guère  capables  d’enfanter  en  philosophie 
que  ce  quia  coutume  de  naître  d’une  faible  réminiscence 
des  temps  passés. 

Lorsque  les  peuples  modernes  eurent  remplacé  les 
peuples  anciens  sur  le  théâtre  de  l’histoire  , pouvait-on 
s’attendre  à ce  que  la  philosophie  accomplît  aussitôt  de 
grands  progrès?  Nous  convenons  que,  jeunes  et  libres 
comme  ils  étaient , les  peuples  modernes  possédaient  un 
esprit  ardent  pour  la  réflexion  scientifique  elle-même  ; 
mais  ce  zèle  ne  pouvait  avoir  chez  eux  nue  longue  vie  : 
presque  toutes  les  conditions  de  durée  lui  manquaient. 
Une  des  révolutions  les  plus  remarquables  et  les  plus 
puissantes  dans  l’histoire  les  avait  portés  à la  supréma- 
tie dans  les  plus  belles  contrées  de  l’Europe  ; mais  des 
ennemis  les  environnaient  toujours  , ils  étaient  désunis 
entre  eux , et  tourmentés  d’un  continuel  désir  de  mou- 
vements  nouveaux;  leur  caractère  belliqueux  s’était 
exaspéré  extraordinairement  au  milieu  des  violences  qui 
accompagnent  le  combat,  la  conquête  et  le  repos  défiant; 
ils  s’étaient  mêlés  en  partie  avec  les  anciens  habitants 
des  pays  qu’ils  avaient  subjugués;  les  populations  mé- 
langées devaient  peu  à peu  se  fondre  l’une  dans  l’autre. 
Pour  que  les  nationalités  modernes,  qui  avaient  émergé  • 
tout -à -coup,  pussent  entrer  dans  le  mouvement  de 
l'ancienne  civilisation  européenne,  fussent  en  état  de 
recueillir  en  quelque  sorte  la  succession  des  anciens 
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peuples,  etpussent  continuer  l’histoire,  il  leur  fallait  avant 
tout  s’approprier  successivement  ce  qui  avait  été  créé  par 
leurs  prédécesseurs  : tâche  qui  ne  fut  naturellement 
remplie  d’abord  qu’à  grand’peine.On  n’eutdoncpaslong- 
ternps  à penser  au  développement  de  la  philosophie.  On 
doit  savoir  gré  au  christianisme , non  seulement  d’avoir 
fourni  à cette  époque  un  pont  entre  le  passé  et  le  présent, 
outre  la  religion  qu  il  apportait,  mais  encore  d’avoir  con- 
servé quelques  germes  de  l’ancienne  culture  scientifique, 
et  d’avoir  gardé  pour  les  temps  ultérieurs  une  excitation 
aux  pensées  philosophiques.  Sans  doute  le  christianisme 
pénétra  chez  les  peuples  modernes  comme  un  élément 
étranger,  une  importation  étrangère,  et  il  causa  natu- 
rellement chez  eux  une  scission  qui  éclata  dans  une  op- 
position violente  entre  le  clerc  et  le  laïque,  entre  les  as- 
pirations spirituelles  et  les  tendances  temporelles  ; mais 
cette  division  était  inévitable  du  moment  que  les  peuples 
modernes  devaient  recueillir  les  fruits  de  l’ancienne  civi- 
lisation. Il  ne  pouvait  exister  qu’une  philosophie  exclu- 
sive, qui  s’appliquât  particulièrement  aux  intérêts  les 
plus  prochains  de  l’Eglise  chrétienne,  qui  éclairât  une 
seule  partie  de  la  vie  rationnelle , la  vie  religieuse , et  ré-  t 
pandit  de  là  une  faible  lumière  sur  le  reste  des  choses. 
Cependant  une  autre  philosophie  n’était-elle  point  possi- 
ble dans  un  temps  qui,  agité  des  mouvements  les  plus 
contraires , manquait  du  repos  indispensable  aux  recher- 
ches scientifiques?  et,  ne  se  trouvant  point  dans  la  vie 
retirée  des  cloîtres,  n’existail-elle  pas  ailleurs  ? Certaine- 
ment la  philosophie  scholastique, qui  apparut  en  ces  cir- 
constances , mérite  nos  respects  et  notre  reconnaissance , ■ 
bien  que , comme  procède  tout  ce  qui  est  exclusif,  elle 
ait  agi  plus  tard  avec  une  autorité  tyrannique  contre  les 
connaissances  scientifiques  qui  commençaient  à s’éten- 
dre et  à s’ouvrir  une  voie  nouvelle.  Ea  religion  chré- 
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tienne  prépara  du  moins  à la  science,  pendant  les  orages 
du  moyen-âge,  une  petite  place  tpii  inspirait  la  paix  et 
la  sécurité  ; mais  elle  ne  pouvait  être  achetée  que  par  le 
renoncement  à des  aspirations  qui  ont  aussi  leur  valeur 
pour  la  raison  humaine. 

C’est  un  fait  que  pendant  le  moyen-âge,  loin  d’être 
étouffée,  la  philosophie  fut  plutôt  encouragée  et  favo- 
risée par  la  doctrine  ecclésiastique.  On  n’est  pas  aussi 
certain  des  bons  rapports  de  la  philosophie  avec  la 
doctrine  de  l’Eglise  à l’époque  des  Pères;  car  il  est  in- 
contestable que  le  respect  du  dogme  entraîna  trop  ex- 
clusivement les  recherches  philosophiques  dans  une 
seule  direction,  et  il  est  pénible  d’avoir  à montrer  qu’un 
libre  regard  ne  pouvait  pas  alors  être  jeté  sur  toutes 
les  ressources  dont  la  philosophie  disposait  encore. 
Cependant,  si  Ion  examine  plus  attentivement  le  mou- 
vement qui  eut  lieu  à cette  époque,  on  ne  peut  pas 
hésiter  longtemps  à reconnaître  que  la  foi  chrétienne 
exerça  sur  la  philosophie  une  influence  plus  profitable 
que  nuisible.  D’abord  il  faut  se  rappeler  que  le  fond  de 
la  nouvelle  doctrine  religieuse  n’était  pas  , comme  il  a 
été  remarqué  précédemment , très  fermement  établi  ; on 
jouissait  donc  d’une  grande  liberté  d’opinions  philoso- 
phiques dans  la  prise  de  connaissance  de  la  foi  chré- 
tienne, et  le  développement  de  ces  opinions  conduisit 
peu  â peu  à consacrer  une  doctrine  déterminée  comme 
règle  de  la  foi.  Arrivée  à ce  point , la  doctrine  de 
l’Église  entrava  effectivement  la  liberté  de  la  pensée 
philosophique,  s’autorisant  de  ce  motif  quelle  voulait 
consolider  la  communauté  de  l’Église  chrétienne.  On 
remarque  seulement  jusque  là  une  certaine  anxiété  qui 
excite  à se  soulever  contre  le  paganisme,  sous  la  ban- 
nière de  quelques  vagues  formules.  Et  cette  anxiété 
s’explique  facilement  par  les  circonstances.  Partant  de  la 
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connaissance  empirique  de  la  vie  interne,  les  premiers 
chrétiens  avaient  renoncé,  les  uns  au  judaïsme,  les  autres 
au  paganisme,  et  ils  voulaient  ensuite  donner  à leur 
conviction  une  expression  scientifique;  mais  ils  rencon- 
traient dans  l’accomplissement  de  cette  tâche  d’im- 
menses difficultés.  Les  formes  que  la  science  avait  prises 
jusqu  alors  chez  les  Juifs  et  les  païens  pouvaient  leur 
être  de  quelque  secours,  mais  ils  ne  pouvaient  cepen- 
dant les  adopter  quavec  une  grande  défiance;  car  elles 
se  rattachaient  trop  étroitement  aux  pensées  païennes 
et  judaïques,  aux  convictions  religieuses  qui  avaient 
piecédé  le  christianisme.  Que  l’on  se  souvienne  seule- 
ment que  la  philosophie  fut  accusée  ( et  avec  raison)  d’a- 
voir été  la inèredes  hérésies;  ce  n’étaicpas  assurément  la 
philosophie  véritable,  mais  celle  qui  était  mélangée  de 
P'éjugés;or  on  nerencontraitque  ces  philosophies  mixtes 
dans  Je  temps  où  le  christianisme  avait  à surmonter  les 
piéjugés  des  anciens  peuples.  Pour  formuler  scientifique- 
ment «ne  conviction  dans  le  sens  du  christianisme,  il 
fallait  donc  se  placer  sur  le  terrain  des  philosophâmes  an- 
ciens; et  aussitôt  commençait  une  lutte  de  science  que 
la  philosophie  inexpérimentée  des  chrétiens  était  encore 
incapable  de  soutenir.  La  philosophie  ancieune  n’avait 
plus  alors  la  force  de  la  jeunesse , mais  elle  était  en  état 
d opposer  une  vigoureuse  résistance.  Elle  avait  propagé 
un  système  complet  d’idées,  qu’elle  faisait  valoir  dans 
toutes  les  recherches  scientifiques,  et  quelle  jetait, 
comme  un  réseau  parfaitement  noué,  sur  tous  les  objets 
d investigation.  En  se  prenant  à un  tel  adversaire,  la 
philosophie  chrétienne  devait  bientôt  sentir  sa  faiblesse. 
Elle,  qui  était  si  peu  formée  scientifiquement,  allait 
combattre  un  système  dans  lequel , une  idée  une  fois  en 
jeu,  toutes  les  autres  se  soulevaient  aussitôt.  Il  fut 
heureux  pour  elle,  heureux  pour  sa  jeunesse  candide  et 
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audacieuse,  quelle  n'eut  pas  remarqué  sur-le-champ 
quelle  laborieuse  bataille  elle  engageait  en  se  commet- 
tant avec  la  philosophie  grecque.  D’abord  elle  jugea  né- 
cessaire d’opérer  dans  cette  philosophie  quelques  chan- 
gements, en  acceptant  d’ailleurs  les  idées;  mais  elle 
avança  toujours  insensiblement,  et  elle  se  convainquit 
quelle  ne  pouvait  acquiescer  à aucun  système  grec, 
et  qu’il  lui  fallait  transformer  presque  toutes  les  no- 
tions de  la  philosophie  ancienne  pour  les  approprier  au 
sens  chrétien.  En  ces  temps  que  l’esprit  scientifique 
sommeillait , elle  ne  pouvait  que  prendre  courage  : car, 
profondément  versée  dans  la  connaissance  expérimen- 
tale de  sa  vie  interne,  elle  puisait  une  ferme  convic- 
tion dans  cette  connaissance  , et  nous  ne  pouvons  certes 
pas  nous  attendre  ce  qu  elle  fût  pleinement  satis- 
faite de  la  solution  du  problème  de  sa  constitution  scien- 
tifique. Quoi  qu’il  en  soit,  c’est  nécessairement  en  s’ap- 
«»  payant  sur  ses  sentiments  intimes,  sur  le  témoignage  de 
l’esprit  dominant  dans  l’Église,  que,  novice  dans  les  re- 
cherches philosophiques,  incertaine  encore  de  ses  con- 
séquences , elle  put  se  maintenir  contre  les  systèmes 
tout  formés  de  la  philosophie  grecque.  Elle  chercha 
aussi  dans  la  formule  de  la  foi , comme  dans  une  effluve 
de  l’esprit  chrétien  , une  règle  pour  apprécier  sa  propre 
justesse.  Sa  faiblesse  lui  était  connue,  et  elle  craignait 
conséquemment  de  se  tromper;  mais  elle  ne  démentait 
point  pour  cela  son  caractère  de  philosophie,  car  s’il 
n’est  pas  permis  à la  plnlnsophie  de  puiser  scs  données , 
ses  principes  dans  une  connaissance  expérimentale  ou 
dans  une  doctrine  étrangère  à la  philosophie,  il  lui  fut.  ce- 
pendant toujours  loisible  de  comparer  ses  données  avec 
l’expérience  et  avec  d’autres  doctrines,  et  de  constater, 
dans  les  points  de  ressemblance  qu’elles  lui  offrent,  des 
progrès  si  faibles  qu’ils  soient. 
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En  résumé,  nous  «lovons  le  reconnaître,  la  foi  de 
l’Église  chrétienne  n’entrava  point  réellement  la  philo- 
sophie; elle  ne  la  réduisit  pas  à une  pure  domesticité; 
mais  elle  la  guida  plutôt,  augmenta  son  domaine,  fut 
pour  elle  un  appui  et  une  précieuse  conseillère;  enfin  la 
foi  apprit  à la  philosophie  à se  retrouver  dans  les  ensei- 
gnements chrétiens.  INous  ne  prétendons  pas  que  ce  bon 
accord  entre  la  foi  et  la  philosophie  soit  demeuré  con- 
stant; que  la  première  n’ait  pas  usurpé  sur  celle-ci  un 
pouvoir  qui  dut  être  préjudiciable  à la  philosophie  im- 
médiatement, mais,  au  fond,  à toutes  deux  ; nous  ne 
pouvons  pas,  d’ailleurs,  nous  attendre  à cette  perpé- 
tuelle harmonie  en  voyant  la  fragilité  des  choses  hu- 
maines; mais  les  mésintelligences  qui  éclatèrent  pen- 
dant les  premiers  siècles  chrétiens  entre  la  foi  et  la 
pensée  philosophique,  ne  peuvent  pas  servir  à caracté- 
riser le  rapport  de  l’une  avec  l’autre  en  général  et  essen- 
tiellement. Un  a cru  remarquer  que  le  maître , comme 
cela  s’est  souvent  vu , avait  été  un  tyran.  Pour  nous , 
nous  ne  doutons  pas  que  la  religion  chrétienne,  en  dis- 
suadant, en  guérissant  des  préjugés  et  du  désespoir  des 
anciennes  religions  , n’ait  imprimé  à la  philosophie 
elle-même  une  puissante  impulsion,  ne  l’ait  pénétrée 
jusqu’au  cœur, et  n’ait  préparé  la  réflexion  à l’importante 
solution  des  problèmes  les  plus  élevés. 

Repoussant  donc  les  accusations  qui  ont  été  portées 
avec  partialité  contre  le  christianisme  et  contre  son  in- 
fluence sur  la  philosophie,  nous  soutenons  au  contraire 
que  non  seulement  la  religion  chrétienne  n’a  pas  exercé 
sur  la  philosophie  une  action  négative,  mais  qu’elle  lui 
a donné  plutôt  un  élan  nouveau,  en  lui  proposant  de 
nouveaux  problèmes  et  eh  exigeant  d’elle  une  investiga- 
tion nouvelle  et  plus  profonde.  De  même  que  le  chris- 
tianisme éveillait  en  gqpéral  une  nouvelle  vie  dans  i’hu- 
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inanité , qui  se  promettait  la  victoire  sur  toutes  les 
maladies,  sur  toutes  les  faiblesses  de  la  vie  antérieure , 
sur  les  obstacles  puissants  de  la  nature , sur  les  hésita- 
tions de  la  volonté;  de  même  cette  vie  nouvelle  devait 
se  répandre  dans  toutes  les  branches  de  l’activité  hu- 
maine, et  elle  ne  pouvait  manquer  d’avoir  les  consé- 
quences les  plus  importantes  pour  la  philosophie  devant 
laquelle  s’ouvraient  de  tous  cotés  des  horizons  aussi 
spacieux  que  la  nouvelle  vie  spirituelle  était  étendue. 
Naturellement  la  philosophie  s’engagea  dans  une  direc- 
tion qui  aboutissait  surtout  à la  vie  religieuse,  et  nous 
avouons  que  sous  ce  rapport  elle  représentait  un  point 
partiel  ; mais  sans  point  partiel  il  ne  se  formerait , pour 
ainsi  parler,  aucun  pôle  dans  la  vie  humaine.  Au  milieu 
des  circonstances  défavorables,  des  obstacles  qui  s’oj>- 
posèrent  dans  les  premiers  siècles  à un  développement 
puissant  de  la  philosophie,  elle  ne  put  vaincre  de  sa 
position  isolée  que  très  difficilement  ; mais  l’impulsion 
que  le  christianisme  avait  donnée  à l’esprit  humain  pro- 
mettait les  transformations  même  les  plus  diverses,  les 
plus  radicales,  et  l’on  pouvait  s’attendre  à ce  que  des 
circonstances  différentes  se  présenteraient  également 
qui  garantiraient  à la  philosophie  tm  développement 
plus  large , plus  complet.  Les  doutes  qui  se  sont  élevés 
au  sujet  de  l’influence  salutaire  exercée  par  l'esprit  du 
christianisme  sur  le  développement  de  la  philosophie, 
ne  peuvent  donc  provenir  que  de  ce  que  cette  influence 
ne  s’est  pas  tout  d’abord  répandue  de  tous  côtés. 

Si  l’on  voit  comment  nous  concevons  la  philosophie 
chrétienne,  personne  ne  se  méprendra  sur  notre  pensée, 
en  remarquant  que  nous  avons  introduit  dans  l’histoire 
de  cette  philosophie  plusieurs  éléments  qui  ne  peuvent 
être  considérés  comme  chrétiens  ou  comme  dignes  du 
sentiment  chrétien.  Il  faut,  au  contraire,  nous  attendre  à 
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rencontrer  des  éléments  de  ce  genre  dans  les  premiers 
temps  du  christianisme  où  le  chrétien  n’était  pas  encore 
partout  séparé  de  ce  qui  n’était  pas  chrétien,  comme  ou 
en  rencontre  dans  les  temps  postérieurs  et  même  jus- 
que dans  notre  époque  où  la  vie  chrétienne  se  développe 
dans  un  combat  incessant  avec  la  vie  qui  en  est  différente, 
où  souvent  les  partis  se  mêlent  et  se  distinguent  l’un  de  ? 
l’autre  difficilement.  L’histoire  de  l’Église  chrétienne  , à 
laquelle  personne  ne  refusera  ce  nom , n’a  pas  laissé 
d’annexer  à son  domaine  beaucoup  d’éléments  qui  n’é- 
taient pas  empreints  du  sentiment  chrétien.  Suivant  cet 
exemple , nous  ne  nous  interdirons  pas  non  plus  de 
donner  une  place  dans  notre  histoire  à une  succession 
de  fibres  penseurs  qui  n’ont  point  porté  le  nom  de 
chrétiens  ou  qui  même  ne  le  méritaient  pas.  Nous  appe- 
lons notre  philosophie  « une  philosophie  chrétienne  » 
par  l'unique  raison  que  la  suite  des  développements 
quelle  embrasse  dérive  essentiellement  des  mouve- 
ments historiques  que  la  diffusion  de  l’esprit  chrétien  a 
soulevés  dans  l'humanité. 

Cependant  nous  ne  comprenons  pas  dans  cette  his- 
toire tous  les  développements  que  la  philosophie  a 
pris  depuis  la  publication  de  la  doctrine  chrétienne. 
Comme  nous  l’avons  déjà  remarqué  précédemment , 
l’action  du  christianisme  aboutit  d’abord  à une  divi- 
sion. Ceux  qui  n’étaient  pas  chrétiens  se  séparèrent 
de  ceux  qui  l’étaient , et  se  distinguèrent  les  uns  des 
autres  par  des  oppositions  profondes  ; les  premiers 
continuèrent  toujours  de  cultiver  la  philosophie  selon 
l’esprit  antique,  mais  leurs  productions  furent  sans  cou- 
leur. Ces  développements  sont  comme  des  flèches  qui, 
épuisées  dans  leur  vol,  sont  ramenées  au  point  d’où 
elles  ont  pris  leur  élan  et  leur  direction.  Mais  à côté  de 
ces  fruits  tardifs  île  l’ancienne  philosophie  se  formait 
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dans  le  même  temps  la  philosophie  chrétienne;  et  il 
existait  ainsi  ensemble  deux  sortes  de  développements 
scientifiques  qui  n’avaient  l’un  avec  l’autre  presque 
rien  de  commun , qui  partaient  de  points  de  vue  dif- 
férents , de  suppositions  différentes  , qui  tendaient  à 
des  buts  différents , qui  n’étaient  unis  que  par  la  simul- 
tanéité, la  coexistence  dans  un  temps  nécessairement 
inachevé  , incomplet , puisque  l'élément  nouveau  s’y 
formait  tandis  que  l’élément  ancien  n’était  pas  encore 
entièrement  détruit.  Il  serait  donc  tout-à-fait  illogique 
de  séparer  de  la  philosophie  ancienne  la  philosophie 
qui  se  continua  encore  en  ce  temps  selon  l’esprit  des 
peuples  anciens  et  sous  l’action  de  l’ancienne  philoso- 
phie ; de  même  on  ne  peut  raisonnablement  annexer 
à la  philosophie  ancienne  la  philosophie  qui  commença 
.à  se  développer  selon  l’esprit  du  christianisme  et  qui 
s’est  continuée  chez  les  Scholastiques  dans  un  sens  tout- 
à-fait  analogue.  On  séparerait  cette  philosophie  de  la 
Scholastjjjiie , parce  que  cette  philosophie  a surgi  dans 
le  même  temps  que  des  rejetons  tardifs  de  la  philoso- 
phie ancienne  ; cela  ne  se  peut.  Rn  suivant  cette  clas- 
sification, on  ne  présenterait  toujours  qu’un  enchaîne- 
ment chronologique  des  événements,  et  on  traiterait 
l’histoire  selon  une  méthode  extrêmement  grossière  que 
nous  contraint  de  rejxmsser  notre  vif  désir  de  compren- 
dre la  signification  de  la  réalité. 

Si  nous  jetons  encore  un  regard  sur  le  rapport  de  la 
philosophie  chrétienne  avec  la  philosophie  ancienne, 
nous  trouvons  que  le  caractère  de  la  différence  qui 
existe  entre  celle-ci  et  la  première  est  un  caractère  né- 
gatif. La  philosophie  chrétienne  est  une  philosophie 
qui,  partant  du  point  de  vue  de  la  religion  véritable , 
tire  son  développement  d’elle -même  ; la  philosophie 
ancienne,  au  contraire,  est  une  philosophie  limitée  par 
i.  3 
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les  préjugés  qu’ont  nourris  les  anciennes  religions.  On 
pourrait  nous  demander  pourquoi , sans  ménagement , 
sans  appréhension,  en  considérant  d’ailleurs  ses  éléments 
principaux,  nous  n’appelons  pas  du  nom  de  philosophie 
ancienne  la  philosophie  païenne.  Cette  désignation  pour- 
rait paraître , en  effet , plus  conséquente  que  celle  dont 
nous  nous  servons.  Mais  il  faut  réfléchir  que  la  religion 
chrétienne  soutient  dansle  fait  un  tout  autre  rapportavec 
la  philosophie  que  la  religion  païenne.  L’une,  pénétrant 
dans  les  profondeurs  les  plus  secrètes  de  lame  humaine, 
soulevant  des  questions  sur  les  mystères  les  plus  cachés 
du  rapport  entre  Dieu  et  le  monde,  avec  quelle  puissance, 
avec  quelle  énergie  enthousiaste  devait-elle  exciter  la 
réflexion  philosophique  ! Au  contraire,  la  religion  païenne 
n’a  presque  exercé  sur  la  philosophie  qu’une  influence 
négative.  Dès  le  commencement  la  philosophie  s’efforça 
de  s’élever  au-dessus  des  préjugés  de  la  religion  popu- 
laire, et,  quoiqu’elle  n’y  ait  pas  réussi  en  tout,  nous  la 
voyons  s’engager  presque  continuellemeutfcdans  un 
combat  tantôt  public,  tantôt  indirect,  contre  le  poly- 
théisme. La  philosophie  ancienne  est  donc  un  produit 
des  temps  où  la  religion  de  l'antiquité  commença  à 
s’écrouler,  tandis  que  la  philosophie  chrétienne  a éclaté 
en  même  temps  que  la  foi  chrétienne  s’élevait.  Nous  ne 
pouvons  donc  pas  , à la  prendre  dans  son  essence,  con- 
sidérer la  philosophie  ancienne  comme  procédant  du 
paganisme , puisqu’elle  surgit  du  moment  où  le  déve- 
loppement de  la  pensée  scientifique  ne  permit  plus  de 
se  contenter  des  représentations  populaires  touchant  la 
pluralité  souveraine  des  dieux,  et  où  les  esprits  réfléchis 
cherchèrent  dans  la  philosophie  une  satisfaction  que  la 
religion  ne  voulait  pas  offrir.  Ainsi , la  philosophie  an- 
cienne fut  plutôt  une  préparation  au  christianisme 
qu’une  confirmation  de  la  religion  païenne. 


INTRODUCTION. 


35 


Si  nous  admettons  pleinement  cette  différence  néga- 
tive entre  la  philosophie  ancienne  et  la  philosophie  chré- 
tienne , c’est  qu  elle  est  une  conséquence  nécessaire  de 
ce  que  nous  considérons  légitimement  la  philosophie 
ancienne  comme  une  préparation  à la  philosophie  chré- 
tienne, et  celle-ci  comme  l'accomplissement  delà  pre- 
mière. Les  degrés  inférieurs  dans  le  développement  ra- 
tionnel soutiennent  toujours  et  simplement  un  rapport 
négatif  avec  les  degrés  supérieurs,  llappelons-nous  que 
ni  la  lutte  dans  laquelle  le  christianisme  vainquit  les  reli- 
gions antiques  et  oii  la  philosophie  chrétienne  triompha 
de  l’ancienne  philosophie,  ni  les  voies  enchevêtrées, 
mal  frayées  à cette  époque  de  l’histoire,  ne  permirent 
en  général  à la  pensée  nouvelle  et  ardente  d’appré- 
cier, d’estimer  l’ancienne  civilisation  et,  conséquem- 
ment , la  philosophie  ancienne  selon  toute  sa  valeur  et 
toute  son  étendue.  Dans  ces  rudes  batailles  où  l’huma- 
nité conquit  un  avancement,  fit  un  progrès,  ce  qui 
paraissait  gagné  était  perdu  en  grande  partie , ou  du 
moins  la  jouissance  en  était  ajournée  pendant  longtemps, 
afin  d’étre  un  jour  plus  sure  et  plus  complète.  Les  forces 
des  partis  se  rafraîchissent  difficilement  dans  la  lutte; 
ils  nourrissent  des  passions  d’autant  [dus  profondes  que 
l’objet  du  combat  est  plus  considérable;  l’épuisement 
suit  toujours  la  fermentation  des  temps  de  trêve,  et 
une  joie  fort  mêlée  accompagne  la  victoire.  Nous  ne  pou- 
vons pas  nous  attendre  à autre  chose  dans  les  grande* 
époques  qu’a  traversées  1 humanité.  Lorsque  lechristia 
nisrne  eut  vaincu  d’abord  les  peuples  anciens,  puis  les 
peuples  nouveaux,  qui,  de  leur  côté,  avaient  également 
triomphé  des  premiers , que  de  fleurs  de  l’antique  ci- 
vilisation furent  brisées!  La  philosophie  dut  aussi  par- 
tager les  pertes  qu’avait  faites  toute  la  vie  humaine  ; car 
la  philosophie  chrétienne  qui  s’était  élevée  contre  l’an- 
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cienne  philosophie  avait  (nous  ne  voulons  pas  le  nier) 
pris  une  direction  partielle,  exclusive,  et,  dans  les  der- 
niers combats,  d’une  part,  son  caractère  s’était  aigri,  de 
l’autre,  elle  était  devenue  oublieuse.  11  en  estdes  périodes 
dudéveioppementde  l’humanité  comme  de  celles  dudé- 
veloppement  de  l’individu.  C’est  un  progrès  long  et  péni- 
ble à accomplir,  lorscpie,  entrant  dans  une  période  nou- 
velle de  sa  vie,  il  faut  adjoindre  à ses  aspirations  nou- 
velles tout  ce  que  l’on  a acquis  précédemment  ; ce  travail 
est  surtout  difficile  si , par  suite  de  la  nouvelle  direction 
de  son  activité,  on  a dû  rester  pendant  longtemps  éloigné 
de  ce  qui  occupait  auparavant;  on  n’a  pas  seulement  à 
transformer  les  résultats  de  son  passé , et  à les  traduire 
dans  le  sens  de  sa  vie  présente , mais  encore  à surmonter 
la  peine  et  quelquefois  le  dégoût  qui  sont  inséparables  de 
la  continuation  d’un  travail  longtemps  interrompu  ; il 
faut  ressaisir  les  fils  qu’on  a laissés  tomber,  et  l’on  ne 
peut  plus  retrouver  cette  harmonie  qui  entretenait  le 
zèle,  et  moins  encore  les  fins  que  l’on  avait  d’abord 
conçues.  Si  nous  nous  jugeons  scrupuleusement,  nous 
oserons  difficilement  soutenir  que  notre  philosophie 
moderne  a ressaisi  et  su  tisser  les  fils  que  la  philoso- 
phie ancienne  nous  a abandonnés.  C’est  à grand’peine 
«pie  nous  les  cherchons.  En  général , combien  d’élé- 
ments de  la  civilisation  ancienne  se  sont  perdus  et 
n’ont  pas  encore  été  retrouvés  ! Que  l’on  songe  seule- 
ment aux  formes  parfaites  de  l’art  antique  ! Il  faut  en  dire 
autant  de  l’antique  philosophie,  dont  nous  ne  pouvons 
avoir  la  signification  entière  qu’autant  que  nous  sommes 
en  état  de  pénétrer  au  cœur  même  de  la  vie  de  l’anti- 
quité.Nous  sommes  forcé  de  faire  cet  aveu,  malgré  même 
la  conviction  où  nous  sommes  que  notre  philosophie 
chrétienne  part,  en  résumé,  d’un  point  de  vue  bien  su- 
périeur à celui  où  .s’était  placée  la  philosophie  ancienne  ; 
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car  nous  reconnaissons  pleinement  que  la  philosophie 
n’a  pas  encore  atteint  son  but;  bien  plus , nous  considé- 
rons la  fin  quelle  poursuit  comme  trop  élevée  pour 
admettre  que  nous  nous  en  soyons  déjà  approchés  de  très 
près. 

En  présentant  les  principes  qui  justifient  notre  dési- 
gnation de  philosophie  chrétienne,  nous  n’avons  pu  na- 
turellement qu’effleurer  en  général  le  cours  de  cette 
philosophie;  nous  apprendrons  les  détails  dans  cette 
histoire.  L’autorité  de  nos  principes  découle  essentielle- 
ment d’un  point  de  vue  universel  qui  embrasse  l’histoire 
moderne;  mais  en  réfléchissant  à notre  Histoire  de  la 
philosophie  chrétienne,  nous  ne  pouvons  pas  nous  dis- 
simuler quelle  dérive  d’un  point  de  vue  limité.  Nous 
considérons  le  christianisme  comme  le  foyer  historique 
en  général , comme  laforce  vive  qui,  depuis  l’avénement 
du  Christ,  a déterminé  les  événements  les  plus  consi- 
f dérables  de  l’histoire.  Si  nous  portons  nos  regards  sur 
l’étendue  que  l’esprit  chrétien  a parcouru  jusqu’ici , 
notre  point  de  vue  doit  être  considéré  comme  insensé, 
car  le  christianisme  n’a  jeté  de  racines  fixes  et  assurées 
que  dans  la  moindre  portion  de  l’humanité , et  encore 
dans  cette  portion  il  n’a  pas  embrassé  également  toutes 
les  faces  de  la  vie  humaine.  Mais  si  nous  tenons  à 
connaître  le  vrai  sens  de  l’histoire , nous  ne  nous  laisse- 
rons pas  aveugler  par  l'étendue  sensible,  par  la  grandeur 
matérielle  des  phénomènes.  Nous  devons  nous  efforcer 
de  découvrir  le  plus  important  à travers  ce  qui  importe 
moins,  l’essentiel  dans  ce  qui  est  contingent.  Nous  ne 
pouvons  donc  faire  autrement,  au  milieu  des  peuples  eu- 
ropéens, de  chercher  les  points  historiques  capitaux,  dé- 
cisifs. Nous  appartenons  nous-mêmes  à ces  peuples,  et 
nous  ne  pouvons  pas  nous  séparer  de  leur  point  de  vue;  * 
mais  on  élèvera  peut-être  ce  doute  , on  se  demandera  si 
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nous  n’avons  pas  été  entraîné,  séduit  au  point  de  vue 
où  nous  nous  plaçons  par  la  direction  limitée  de  notre 
esprit,  par  notre  partialité  envers  nous-même.  Ce  doute 
porte  sur  la  tendance  nécessaire  de  notre  pensée,  et  nous 
ne  pouvons  presque  rien  y opposer  ; mais  il  n’y  a pas  non 
plus  beaucoup  de  raisons  à donner  pour  le  repousser, 
car  il  n’est  certes  pas  élevé  sérieusement.  On  le  combat 
beaucoup  mieux  par  lni-méme.  Il  est  certain  que  com- 
prendre ce  doute,  même  un  seul  instant , c’est  prouver 
une  liberté  d’esprit  qui  excède  la  mesure  spirituelle 
des  autres  peuples,  à moins  que,  dans  la  limitation  de 
leur  point  de  vue , ces  peuples  ne  fassent  pas  le 
plus  léger  doute  qu’ils  possèdent  en  eux  la  vie  la  plus 
parfaite  et  le  germe  de  l’humanité.  Kotre  doute  pro- 
vient uniquement  de  ce  que  nous  avons  en  histoire 
des  vues  qui  nous  permettent  d’entrer  dans  la  manière 
de  voir  des  autres  peuples , de  nous  considérer  nous- 
mêmes  à notre  tour  d’après  cette  manière  de  voir  qui 
nous  est  étrangère;  de  ce  que  nous  avons  l’esprit  de 
l’histoire  du  monde;  et  de  ce  que  cet  esprit  présup- 
pose également  dans  les  peuples  qui  l’ont  développé 
une  haute  signification  historique.  Celui  que  ces  con- 
sidérations ne  satisferaient  pas  n’aurait  jamais  com- 
paré les  travaux  des  peuples  européens  avec  ce  que 
les  autres  peuples  ont  accompli.  Trouve- 1 -on  rien 
qui  puisse  être  mis  en  parallèle  avec  la  puissance 
de  volonté  et  de  génie  que  l’Europe  déploya  pour 
mettre  en  relation  toutes  les  parties  du  monde , pour 
explorer  tous  les  coins  de  la  terre,  pour  peupler  tous 
les  rivages,  pour  dominer  sur  toutes  les  mers  ? Mais 
nous  ne  voulons  point  exalter  ce  que  tout  le  monde 
conuaît.  Les  peuples  européens  qui  se  sentent  unis  par 
le  lien  puissant  de  la  communauté  de  civilisation  ont 
pendant  long-temps  conduit  l’histoire  que  nous  remar- 
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quons  dans  un  progrès  vivant , ou  plutôt  dont  nous 
connaissons  un  progrès  vivant.  C’est  sur  eux  que 
nous  devons  particulièrement  diriger  notre  attention , 
si  nous  voulons  comprendre  le  sens  de  l’histoire. 
Or  ces  peuples  sont  des  peuples  chrétiens,  leurs  Etats 
sont  des  États  chrétiens.  Eux- mêmes  s’appellent  de 
ce  nom.  Se  connaissent-ils  si  peu  qu’ils  puissent  se  faire 
illusion  à eux- mêmes?  Un  regard  jeté  sur  leur  his- 
toire, et  sur  le  principe  même  qui  en  est  le  fonde- 
ment , peut  nous  convaincre  du  contraire.  Dans  le 
vrai , c’est  depuis  la  naissance  du  Christ  que  les  divi- 
sions essentielles  ont  été  faites  dans  l’histoire , que  des 
points  directeurs  y ont  été  posés  par  la  religion  chré- 
tienne; du  moins  ces  divisions  et  ces  points  de  re- 
paire soutiennent  le  plus  intime  rapport  avec  le  chris- 
tianisme. La  transition  des  anciens  peuples  à la  religion 
chrétienne,  transition  qui  se  trouve  en  si  parfaite  har- 
monie avec  la  dissolution  de  leur  unité  individuelle,  de 
leur  nationalité  ; la  translation  de  leur  empire  de  Rome 
à Constantinople;  la  culture  spirituelle  et  morale  des 
peuples  nouveaux;  la  fusion  de  la  race  germanique 
avec  la  race  romane  par  l’intermédiaire  du  christianis- 
me; l’élévation  et  la  chute  du  pouvoir  hiérarchique; 
et  les  croisades  au  moyen-âge;  et  le  schisme  de  l’Église 
en  sectes  ; et  la  Réformation  ecclésiastique  avec  toutes 
les  impulsions  qui  en  résultèrent:  tous  ces  événements 
ont  puissamment  animé  la  vie  des  peuples  européens 
dans  ses  principes  les  plus  profonds , et  ont  eu  avec  la 
religion  chrétienne , qui  s’y  reflète  purement  ou  mé- 
langée, les  rapports  les  plus  directs:  personne  ne  l’i- 
gnore. Nous  ne  parlerons  pas  de  faits  historiques  plus 
modernes  : nul  n’est  encore  en  état  dapprécier  les 
germes  renfermés  dans  ce  qui  s’est  passé  il  y a cinquante 
ans , et  d’en  juger  les  suites  pour  toute  l’humanité.  Mais 
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certainement  on  n’aurait  qu’à  tourner  ses  regards  et  ses 
espérances  vers  les  époques  les  plus  modernes,  si  l’on 
venait  à méconnaître , à nier  que  la  série  de  siècles  qui  a 
fondé  nos  nationalités,  leur  a imprimé  en  même  temps 
un  caractère  chrétien. 

Ainsi,  répétons-le encore , nous  avouons  que  le  point 
de  vue  où  nous  nous  plaçons  pour  considérer  la  philo- 
sophie depuis  la  naissance  du  Christ  est  un  point  de  vue 
restreint,  partiel;  mais  ce  point  de  vue  est  celui  des 
peuples  européens  modernes  , celui  de  la  culture  scien- 
tifique moderne.  Qui  s’élève  au-dessus  de  ce  point  de 
vue  s’en  réjouisse. 

# Au  milieu  du  mouvement  de  l’histoire  moderne, 

comment  la  philosophie  ne  se  serait-elle  pas  empreinte 
aussi  du  caractère  chrétien?  Sans  doute , nous  ne  sou- 
tenons pas  que  tous  les  éléments  de  la  civilisation 
moderne  se  soient  développés  sous  l’influence  du  chris- 
tianisme, du  moins  sous  son  influence  immédiate.  Il 
y a beaucoup  de  branches,  même  parmi  les  sciences, 
qui  soutiennent  peu  ou  point  de  rappoits  avec  la  re- 
ligion ; ce  sont  presque  ces  mêmes  branches  qui  ne 
portent  non  plus  aucune  couleur  nationale.  Mais  la  phi- 
losophie n’est  pas  de  ce  nombre  : elle  a toujours  été 
dans  la  plus  étroite  harmonie  avec  la  religion,  avec  la 
pensée  tout  entière  des  peuples;  elle  est  en  général  le 
miroir  du  caractère  des  nations  qui  se  sont  développées. 
Elle  n’aspire  à rien  plus  qu’à  saisir,  à enfermer  la  pensée 
humaine  dans  une  expression  scientifique  universelle. 
Cette  pensée  s’est  formée  chez  les  nations  modernes  de 
l’Europe  par  le  christianisme , et  la  philosophie  a subi 
la  même  action.  Nous  ne  nous  laissons  point  décevoir 
par  la  présence  d’un  grand  nombre  d’éléments  antichré- 
tiens dans  le  cours  de  la  philosophie  moderne  ; autant 
vaudrait  cesser  d’appeler  chrétiens  les  peuples  et  les 
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États  modernes,  parce  que  nous  pourrions  montrer 
dans  leur  histoire  et  dans  leur  constitution  actuelle  une 
foule  de  principes  en  désaccord  avec  le  christianisme. 


CHAPITRE  II. 

Coup  d’œil  général  et  division. 

Naturellement,  en  face  d’un  mouvement  historique 
qui  continue  de  se  développer  dans  le  présent  et  qui 
promet  de  poursuivre  encore  son  cours  dans  l’avenir, 
l’historien  est  beaucoup  plus  embarrassé  qu’en  présence 
d'une  série  d’événements  terminée,  close  en  quelque 
façon.  Ignorant  le  résultat  auquel  le  mouvement  contem- 
porain doit  aboutir,  l’historien  ne  peut  pas  puiser  au  sein 
même  de  l’histoire  le  jugement  sans  lequel  une  exposi- 
tion n’a  aucun  caractère;  il  faut  qu’il  institue  la  critique 
des  faits.  Les  aperçus  généraux  qui  Jut  permettraient  de 
saisir  les  rapports  des  parties  entre  elles,  n’embrassent 
pas  toute  la  succession  des  événements;  il  est  obligé  de 
la  compléter  dans  son  esprit.  Il  doit  non  seulement  jeter 
un  coup  d’œil  en  arrière  sur  le  passé,  irais  encore  un 
regard  prophétique , intuitif  sur  l’avenir,  pour  montrer 
le  rapport  des  éléments  divers  et  établir  une  division 
selon  la  nature  de  l’objet.  Telle  est  la  position  dans  la- 
quelle nous  nous  trouvons,  lorsque  nous  voulons  em- 
brasser notre  problème  dans  son  entier. 

Écrire  lhistoire  du  mouvement  actuel,  contempo- 
rain , a paru  à plusieurs  esprits  chose  impossible;  d’au- 
tres ont  allégué  l’exemple  des  anciens  qui  fournissent 
les  plus  parfaits  modèles  pour  la  solution  de  cette  ques- 
tion. Mais  on  peut  leur  objecter  que  les  événements 
n’étaient  pas  aussi  profonds,  aussi  mystérieux , et  que  les 
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exigences  en  matière  historique  n’étaient  pas  aussi 
grandes  dans  l’antiquité  que  chez  nous.  Le  dernier  point 
nous  regarde  particulièrement  ; le  premier  concerne 
l’histoire  politique.  C’est,  en  effet, dans  l’histoire  delà  phi- 
losophie qu'il  faut  dévoiler  avec  scrupule  la  signification 
des  faits  : une  histoire  ne  peut  exciter  l’intérêt  qu’autant 
qu  elle  saisit  et  qu’elle  expose  le  rapport  des  événements 
entre  eux.  Comment  donc  présenter  une  histoire  qui  ne 
découvre  pas  ce  rapport?  Les  anciens , qui  procédaient 
avec  une  autre  méthode  que  nous  pour  écrire  l’histoire , 
n’ont  jamais  pu,  que  nous  sachions,  rien  produire  de 
significatif  dans  l’histoire  de  la  philosophie,  ni  même 
dans  l’histoire  des  autres  développements  spirituels, 
qui  imposent  à l’historien  des  devoirs  analogues.  Nous 
ne  pouvons  donc  décliner  l’exigence  historique  dont 
nous  parlons , mais  aussi  nous  sommes  forcé  d’avouer 
qu’il  est  impossible  de  la  remplir  en  traitant  l’histoire  dit 
présent.  Embarrassé,  enlacé  dans  son  évolution , nous 
nous  reconnaissons  incapable  de  porter  un  jugement 
impartial  sur  les  faits  contemporains  ; et  lors  même  que 
iious  croirions  en  avoir  la  faculté,  nous  ne  pourrions 
point  confirmer  historiquement  nos  assertions.  Pour  ap- 
précier le  passé,  il  y a la  décision  du  temps.  Les  erreurs, 
les  tendances  trop  exclusives  dans  la  science  peuvent 
se  prolonger  même  pendant  des  siècles;  mais  l’intérêt 
qu’elles  inspirent  s’évanouit  à la  fin,  l’aveuglement 
qu’elles  produisent  se  dissipe,  car  l’impossibilité  où  I on 
se  trouve  de  leur  donner  un  développement  scientifique 
apparaît  tout-à-coup.  Beaucoup  de  nos  productions  phi- 
losophiqu.es  modernes  sont  des  essais  dans  telle  ou  telle 
voie  d’investigation;  mais  c’est  le  résultat  qui  décide 
d’un  essai,  qui  distingue  le  vrai  du  faux.  Telle  est  aussi 
la  critique  qu’exerce  l’histoire.  Mais  il  n’y  a pas  encore 
de  critique  applicable  à l’histoire  contemporaine.  Les 
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essais  sont  encore  confondus  les  uns  avec  les  autres  ; 
ceux-ci  sont  florissants , ceux-là  discrédités.  Souvent 
nous  sommes  déçus  dans  nos  conjectures  par  l’éclat 
d’un  résultat  momentané;  ce  qui  comporte  une  signifi- 
cation pour  l’avenir,  et  ce  qui  n’acquerra  aucune  in- 
fluence durable,  tout  cela  gît  encore  pêle-mêle,  indis- 
cernable. Si  l’on  veut  séparer  et,  en  quelque  sorte, 
distribuer  la  lumière  et  les  ténèbres  dans  ce  chaos , il  est 
besoin  absolument  d’une  autre  critique  que  de  la  cri- 
tique historique.  Sans  doute,  on  pourrait  rechercher  et 
disposer  symétriquement  ce  qu’il  y a de  bon , d harmo- 
nique , et  ce  qu’il  y a de  contradictoire  dans  un  système 
donné;  on  exercerait  déjà  une  critique  historique  sur  les 
phénomènes  du  mouvement  actuel  ; mais  on  ne  porterait 
toujours  qu’un  jugement  sur  le  particulier,  l’individuel, 
et  non  sur  l’ensemble;  on  ne  porterait  pas  le  jugement 
que  l’historien  doit  chercher  à porter  pour  signaler  le 
rapport  des  systèmes  entre  eux,  les  pas  qu’ils  font  en 
avant,  et  les  pas  qu’ils  font  en  arrière.  Prononcer  un 
pareil  jugement  sur  les  productions  de  là*  philosophie 
depuis  le  moment  où  commença  l’évolution  de  notre 
temps,  cela  n’est  pas  possible  par  une  méthode  pure- 
ment historique;  l'histoire  de  la  philosophie  se  perdrait 
alors  dans  une  connaissance  et  une  appréciation  des 
aspirations  philosophiques  contemporaines , dont  le  dé- 
veloppement ne  peut  être  considéré  que  comme  un 
intermédiaire  entre  l’histoire  et  la  critique  philoso- 
phique. Nous  ne  sommes  donc  point  résolu  à écrire  une 
histoire  de  la  philosophie  de  notre  temps.  Les  bornes  de 
notre  travail  sont  là  où  commence  l’évolution  la  plus 
moderne  de  la  philosophie,  où  apparaissent  les  partis 
aux  prises  encore  aujourd’hui  les  uns  avec  les  autres, 
se  combattant , s’épurant  par  leur  conflit. 

Toutefois,  nous  ne  pouvons  éviter  de  parler  indirec- 
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tement  dans  notre  histoire  du  développement  le  plus 
moderne  de  la  philosophie.  Les  mouvements  philoso- 
phiques actuels  doivent  être  considérés  comme  les  résul- 
tats d’évolutions  analogues  antérieures,  et  ils  nous  ser- 
viront à fonder  notre  jugement  historique.  Nous  ne 
pouvons  naturellement  trouver  d’autre  point  de  vue 
pour  diriger  notre  histoire  qu’au  milieu  de  notre  époque. 
Sans  doute,  il  ne  faut  pas  oublier  que  ce  n’est  point  là 
le  terrain  le  plus  ferme  ; au  contraire,  comme  cela  arrive 
ordinairement  en  philosophie,  des  opinions  très  diver- 
ses, en  général  comme  en  particulier,  sur  l’histoire  de 
la  philosophie  passée , contribuent  encore  à ébranler 
ce  terrain.  Mais,  réduit  à cette  méthode,  nous  dé- 
ploierons toute  notre  attention  pour  prendre  dans  l’é- 
poque actuelle  un  point  de  vue  qui,  d’un  côté,  nous 
permette  d’apprécier  les ‘progrès  de  notre  temps,  et,  de 
l’autre,  nous  laisse  rendrejustice  au  passé.  Il  n’est  certes 
pas  facile  d’arriver  à cette  position  ; car,  nous  ne  pouvons 
nous  le  dissimuler,  notre  civilisation  s’est  développée 
dans  des  luttes  profondes.  Rarement,  dans  un  combat 
acharné  contre  le  passé,  on  a pu  surmonter  certaines 
antipathies , qui,  cependant,  ne  sauraient  pénétrer  dans 
un  esprit  juste,  droit,  non  faussé.  On  a mieux  aimé  la  plu- 
part du  temps  condamner  inconsidérément  ce  qui  pré- 
cédait que  d’y  rechercher  avec  soin  les  parties  faibles  et 
les  éléments  durables;  puis,  des  époques  subséquentes 
sont  venues  juger  équitablement  le  passé  et  le  relever. 
Ainsi,  on  a été  longtemps  enclin  (et  aujourd’hui  encore 
nous  entendons  quelquefois  des  récriminations  contre 
ce  temps),  on  a été  enclin,  disons-nous,  à considérer 
tout  le  moyen-âge  comme  une  profonde  barbarie,  parce 
que , en  vérité,  on  n’en  comprenait  pas  les  œuvres.  C’est 
de  nos  jours  que  I on  a commencé  à examiner  le  moyen- 
âge  en  général,  et  la  philosophie  scholastique  pnrliculiè- 
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Tement,  sous  un  jour  plus  favorable  qu’on  ne  pouvait  s’y 
attendre  après  une  époque  qui  s’était  efforcée  de  bannir 
cette  philosophie  de  nos  écoles;  bien  plus,  des  voix  se 
sontélevées  qui  professaient  pour  le  moyen-âge  un  culte 
spécial.  Mais  il  s’en  faut  beaucoup  que  cela  ait  toujours 
été  le  résultat  d’une  connaissance  exacte  îles  siècles 
qu’on  exaltait.  Souvent,  au  contraire,  on  reconnaît  que 
ce  fut  la  conséquence  d’une  nouvelle  antipathie,  d’une 
partialité  nouvelle.  Cette  mobilité  de  jugement  s’ap- 
pliqua aussi  à la  philosophie  avec  un  élan  nouveau  qui 
se  manifesta  surtout  en  Allemagne  à l’apparition  de 
Kant.  Mais  cet  élan  a-t-il  été  conduit  à un  jugement  sans 
passion  sur  la  philosophie  antérieure?  Nous  avons  le 
droit  d’en  douter,  en  entendant  avec  quelle  chaleur  le 
dogmatisme  et  plus  récemment  la  tendance  empirique 
et  sensualiste  de  l’Angleterre  et  de  la  Fiance  ont  été 
condamnés.  Nous  allons  nous  placer  au  point  de  vue  de 
cet  élan  de  la  philosophie  moderne;  mais  avoir  toute 
confiance  dans  les  jugements  historiques  qui  en  dé- 
coulent nous  semble  très  hasardeux,  très  périlleux. 

Il  convient  évidemment  de  jeter  un  cotq>  d’œil  sur  les 
événements  extérieurs  au  milieu  desquels  se  développa 
la  philosophiechré  tienne,  etde  marquer  les  points  d’arrêt 
les  plus  importants  pour  la  division  de  notre  sujet.  Sans 
nous  attacher  à déterminer  exactement  les  temps,  dé- 
termination dont  s’occupe  fort  rarement  l’histoire  de  la 
philosophie,  nous  pouvons  admettre  sans  difficulté  dans 
l’histoire  qui  s’ouvre  à la  naissance  du  Christ  une  pre- 
mière époque  pendant  laquelle  l’empire  romain  est  en- 
core tout-puissant,  puis  l’époque  du  moyen-âge  pen- 
dant lequel  se  forment  des  États  nouveaux,  et  enfin  les 
temps  modernes.  Si  I on  veut  en  outre  établir  une  divi- 
sion pour  les  temps  tout-à-fâit  modernes,  on  ne  le  peut 
qu’autant  qu’il  est  possible  de  procéder  avec  sécurité, 
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car  notre  temps  ne  peut  point  être  l’objet  d’une  véritable 
histoire.  Nous  adopterons  les  mêmes  divisions  pour 
l’histoire  de  la  philosophie  chrétienne.  Cette  philosophie 
commença  à se  développer  chez  les  anciens  peuples,  elle 
continua  à se  maintenir  parmi  eux  longtemps  après  la 
chute  de  l’empire  d’Occident,  et  ensuite  les  peuples  euro- 
péens modernes  se  sont  placés  au  plus  haut  rang  dans 
les  mouvements  de  1 histoire.  Nous  désignerons  cette 
première  époque  par  le  nom  de  philosophie  des  Pères 
de  l’Église , car  ils  y occupent  le  plus  de  place  ; ce  qui  ne 
veut  pas  dire  que  tous  les  philosophes  qui  appartiennent 
A cette  époque  doivent  être  comptés  parmi  les  Pères.  Un 
fait  d’une  importance  particulière  pour  le  développe- 
ment entier  de  la  philosophie  moderne,  c’est  qu’à  cette 
époque  le  christianisme  a produit  dans  les  intelligences 
romaines  cultivées  une  philosophie  indépendante,  résul- 
tat auquel  n’avait  pu  aboutir  la  participation  à la  civili- 
sation grecque,  car  cette  civilisation  retint  toujours  la 
pensée  philosophique  des  Romains  dans  une  soumission 
servile.  Ce  résultat  facilita  beaucoup  le  passage  de  la 
philosophie  de  la  première  Époque  tle  notre  histoire 
à celle  de  la  seconde.  C’est  dans  cette  seconde  Époque 
que  la  philosophie  prit  son  haut  rang  chez  les  peu- 
ples chrétiens  formés  de  la  fusion  des  populations  ro- 
maines avec  les  conquérants  allemands  dans  le  Midi 
et  l’Occident  de  l’Europe.  Là  dominait  la  langue  latine  ; 
elle  était  le  véhicule  scientifique  de  la  civilisation,  et  toute 
science  se  rattachait  à l’érudition  ecclésiastique;  c’est 
donc  aussi  avec  la  philosophie  des  Pères  de  l’Église  que 
cette  philosophie,  désignée  ordinairement  sous  le  nom 
de  scholastique,  soutînt  le  plus  intime  rapport.  La  philo- 
sophie scholastique  n’a  pas  seulement  des  racines  dans 
celle  des  Pères;  elle  en  a jeté  encore  dans  celle  d’Aris- 
tote, qu’elle  apprit  A connaître  par  l intermédiaire  des 
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Arabes;  nous  aurons  donc  encore  à esquisser  quelques 
traits  de  la  philosophie  arabe  en  traitant  cette  Epoque 
de  notre  histoire;  mais  Aristote  n’a  influé  que  sur  la 
forme  extérieure  des  œuvres  de  la  scholastique  qui,  par 
le  fond  intime  de  sa  pensée , se  rapprochait  infini- 
ment des  Pères  de  l'Église.  La  troisième  Époque  de 
l’histoire  de  la  philosophie  chrétienne  commence  avec 
cette  époque  que  l’on  a désignée  parle  nom  de  Ile- 
naissance  scientifique.  Cette  dénomination  annonce  déjà 
qu’une  lutte  acharnée  avait  éclaté  alors  contre  la  phi- 
losophie scholastique  ; elle  montre  aussi  sous  quel  jour 
on  considérait  cette  philosophie  : ou  ne  la  regardait 
pas  comme  une  science , mais  comme  un  jeu  puéril  à des 
questions  oiseuses,  à des  subtilités  inutiles,  à des  for- 
mules insignifiantes.  Sans  doute  on  ne  s’attend  pas  à ce 
que  cette  lutte  soit  poursuivie  avec  la  rivalité,  la  même 
ardeur  qu’au  temps  où  elle  éclata;  mais  l'impulsion  une 
fois  donnée  dura  longtemps  encore,  puisant  sa  force  et 
son  aliment  dans  la  résistance  opiniâtre  de  la  doctrine 
scholastique  qui  s’était  maintenue  dans  les  écoles,  et 
s’était  développée  si  harmoniquement  avec  leur  disci- 
pline entière,  que  dans  plusieurs  contrées  elle  a su  se 
maintenir  encore  jusqu’à  ce  jour.  Nous  arrivons  ainsi 
au  développement  de  la  philosophie  allemande  moderne, 
dans  laquelle  nous  pouvons  pressentir  une  quatrième 
Epoque  de  notre  histoire.  Mais  nous  avons  déjà  dit  par 
avance,  au  sujet  de  cette  Epoque,  que  nous  devons 
considérer  un  jugement  purement  historique  tenté  sur 
elle  comme  une  entreprise  anticipée,  prématurée. 

Dans  ce  coup  d’œil  historique  nous  découvrons  des 
divisions,  des  époques  que  nous  ne  saurions  négliger  de 
prendre  en  considération;  mais  nous  ne  connaissons  pas 
encore  le  rapport  de  ces  Époques  entre  elles,  ni  leur 
caractère  différent.  U faut  donc  chercher  à pénétrer  fon- 
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cièreunent  l’essence  des  parties  séparées  de  notre  histoire, 
avant  de  nous  engager  dans  une  exposition  détaillée;  les 
circonstances  extérieures , avec  lesquelles  la  philosophie 
s’est  rencontrée,  nous  révéleront  déjà  quelques  traits  du 
caractère  propre  de  nos  Époques , et  il  est  d’autant  plus 
convenable  de  passer  en  revue  ces  circonstances,  que 
nous  pourrons  ainsi  découvrir  un  point  de  vue  certain 
pour  les  apprécier. 

Dès  que  nous  considérons  au  milieu  de  quelles  circon- 
stances la  philosophie  chrétienne  s’est  développée  à son 
début,  nous  ne  pouvons  hésitera  reconnaître  qu’elle 
avait  à prendre  une  seule  et  unique  direction.  Le  carac- 
tère de  tous  les  peuples  chez  lesquels  la  philosophie  s’est 
présentée,  et  le  degré  de  civilisation  où  ils  étaient  parve- 
nus, ont  constamment  exercé  sur  elle  une  influence  mar- 
quée. Or  les  peuples  au  milieu  desquels  s’est  développée 
d’abord  la  philosophie  chrétienne  avaient  grandi  dans  la 
civilisation  grecque  et  romaine,  et,  au  temps  où  les  Pères 
de  l’Église  commençaient  à fonder  dans  un  sentiment 
chrétien  une  doctrine  chrétienne , ces  peuples  avaient 
déjà  depuis  longues  années  passé  la  fleur  de  l’âge.  Comme 
nous  l’avons  déjà  remarqué  . ils  ne  comptaient  plus  sur 
le  développement  d’une  science  qui  avait  su  pénétrer  la 
diversité  entière  deleurvie;  ils  n’espéraient  point  dans  une 
rénovation  de  la  vie  par  le  christianisme;au  contraire, ils 
avaient  leurs  raisons  pour  accuser  le  christianisme  d’at- 
taquer les  racines  des  anciennes  nationalités,  d’apporter 
une  vie  nouvelle  que  les  Grecs,  les  Romains  et  tous  les 
peuples  de  même  civilisation  considéraient  simplement 
comme  la  renonciation  à leur  nationalité,  et  même,  au 
commencement,  à leur  vie  politique.  La  vie  de  ces 
vieux  peuples  était  enracinée  dans  le  passé  qui  avaitconnu 
leur  jeunesse  et  leur  gloire  ; le  christianisme,  au  con- 
traire, méprisait  ce  passé  et  conviait  à l’avenir.  Il  ne  pou- 
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vait  donc  point  commencer  par  demander  à ces  nations 
anciennes  l’humiliation  de  leur  orgueil , le  dédain  de 
leur  gloire,  la  condamnation  de  toute  leur  vie  antérieure. 
Montrant  un  avenir  qui  n’apparaissait  que  fort  éloigne, 
bien  que,  dans  le  principe,  on  fût  porté  à le  croire  plus 
rapproché  qu’il  n’était  en  effet,  montrant  la  vie  future, 
le  christianisme  dut  d’abord  détourner  d’autant  plus  ses 
regards  des  biens  temporels  qu’ils  étaient  mieuxadminis- 
trés  par  ses  ennemis  ; et  de  là  il  résulta  naturellement 
que  la  science  du  temporel  et  du  mondain  fut  méprisée 
souverainement  par  les  chrétiens.  Le  premier  problème 
que  le  christianisme  avait  à résoudre  dans  l’ordre  de  la 
science  était  celui  de  transformer,  en  même  temps  que  le 
sentiment  religieux, les  idéesqu’il  trouvait  répandues  sur 
Dieu  et  les  rapports  de  Dieu  avec  l’homme,  puis  d’éta- 
blir une  doctrine  qui  répondit  aûx  espérances  de  la  piété. 
Cette  doctrine  devait  revêtir  complètement  le  caractère 
théologique:  aussi  la  philosophie  des  Pères  ne  présenta 
qu’un  seul  aspect.  Elle  s’appliqua  aux  choses  suprasen- 
sibles,  d’où  dépend  la  vie  que  découvre  l’intuition;  elle 
ne  resta  pas  absolument  étrangère  à la  vie  extérieure, 
car  l’esprit  du  christianisme,  qui  agit  puissamment  sur 
la  volonté,  défend  de  se  livrer  exclusivement  à la  con- 
templation ;mais  elle  se  trouva  cependant  plus  disposée 
à supporter  la  vie  terrestre  qu’à  s’y  méleractivement.  Le 
caractère  de  la  philosophiedes Pères  de  [ Église  se  trouvp 
donc  ainsi  déterminé  nettement.  Elle  ne  pouvait  pas  ren- 
contrer une  science  des  choses  temporelles  qui  fût  seule- 
ment, pour  ainsi  dire,  organisée  avecsécurité;  la  philoso- 
phiegrecqueet  romaine,  tellequ’elleexistaitalors,  n’offrait 
pas  davantage  les  garanties  d’une  science.  Combien  ces 
temps  ont  peu  fait  pour  l’avancement  des  sciences  expéri- 
mentales! Les  choses  en  étaient  là  bienavant  quele  chris- 
tianisme apparût  et  qu’il  ait  exercé  une  influence  profonde 
i.  4 
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sur  le  développement  de  la  science.  Les  vucsj  listes  sur  la 
nature  étaient  entravées  parla  foi  auxmiracies , par  la  foi 
aux  arts  magiques,  qui  était  répandue  universellement; 
les  chrétiens  se  contentaient  d’interpréter  cette  foi  autre- 
ment que  les  païens,  etla  philosophie  des  Pères  ne  pnt  pas 
non  plus  y renoncer;  car,  ne  résolvant  point  les  phénomè- 
nes dans  leurs  éléments,  nelesconsidérant  pointdansleur 
synthèse  avec  leur  cause  prochaine  et  éloignée , cette  phi- 
losophie avait  coutume  de  les  rapporter  immédiatement  à 
Dieu  ou  ;\  l’ennemi  de  Dieu.  Toute  physique  sensée  était 
impossible  par  cette  méthode,  et  les  conditions  n’étaient 
guère  meilleures  pour  la  morale.  Les  chrétiens  mora- 
listes exposaient  plus  purement  et  plus  solidement  la  no- 
tion suprasensible  du  souverain  bien  , et  pouvaient  en 
beaucoup  de  cas  déterminer  avec  plus  de  pureté  la  con- 
duite morale  de  l’individu  que  ne  pouvaient  le  faire  les 
philosophes  anciens  ; mais  cette  même  morale  excluait 
presque  absolument  tout  ce  qui  était  relatif  à la  vie  dans 
le  temps.  Ce  qui  devait  d’abord  paraître  le  plus  important 
aux  premiers  chrétiens,  c’était  le  sentiment  religiqpx,  par 
lequel  l’homme  se  soumet  à la  volonté  de  Dieu  ; mais  le 
même  sentiment  devait  contribuer  avec  activité  à la  for- 
mation de  la  société  humaine,  à 1 institution  de  l’Église 
et  de  l’État  : tous  points  que  les  temps  postérieurs  se 
chargèrent  d’expliquer.  Pour  le  moment,  les  liens  de  la 
société  morale  étaient  trop  détendus,  trop  relâchés  et 
trop  peu  conformes  à l’esprit  chrétien  pour  que  les  Pères 
tournassent  les  regards  vers  ces  objets  que  toute  philoso- 
phie féconde  doit  nécessairement  embrasser.  11  ne  leur 
restait  donc  que  les  recherches  logiques  qui  ne  pouvaient 
être  dirigées  que  vers  les  idées  transcendantes  ; car  les 
recherches  sur  les  phénomènes  sensibles  et  temporels 
étaient  entourées  de  ténèbres  â cause  delà  faiblesse  de  la 
doctrine  morale  et  des  connaissances  en  physique.  On 
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ne  peut  donc  s attendre  qu’à  une  chose,  c’est  que  la  phi- 
losophie des  Pères  apparaîtra  tournée  vers  un  seul  but, 
appliquée  uniquement  aux  questions  théologiques. 

Kous  pouvons  porter  d’avance  un  jugement  analogue 
Sur  la  philosophie  scholastique.  Le  mouvement  histori- 
que a passé  de  1 antiquité  aux  peuples  modernes;  et 
cette  transmission  fut  évidemment  nécessaire,  car  les 
anciens  peuples  ne  pouvaient  trouver  et  assurer  leur 
unité  quau  moyen  de  leurs  souvenirs,  qui  étaient  fort 
différents  du  sentiment  chrétien  , qui  lui  étaient  même 
opposés.  Le  christianisme  apportait  à l’humanité  une 
vie  nouvelle;  il  devait  donc  chercher  un  sol  nouveau, 
s adresser  à d’autres  peuples  qui  fussent  moins  attachés 
à d anciens  souvenirs,  et  pussent  appliquer  leurs  forces 
â la  fondation , au  développement  d’États  chrétiens. 
Mais  comme  ces  peuples  nouveaux  tenaient  leur  reli- 
gion des  anciens  peuples , la  philosophie  qui  passa  chez 
eux  fut  celle  que  les  Pères  de  l’Église  avaient  instituée  ; 
et , par  conséquent , la  philosophie  scholastique  s’ap- 
puya entièrement  sur  la  philosophie  des  Pères.  Elle 
aspira  d abord  pres’que  exclusivement  à se  l’approprier, 
puis  à la  développer,  à la  perfectionner.  Tous  les  pro- 
blèmes de  l’une  étaient  aussi  posés  par  l’autre.  La  philo- 
sophie d Aristote  et  des  Arabes,  comme  il  a déjà  été  re- 
marqué , a exercé  sur  la  scholastique,  dans  ses  derniers 
temps,  une  influence  qui  ne  fut  pas  sans  signification; 
mais  cette  influence  ne  fut  cependant  pas  puissante  au 
point  d’égaler  celle  des  Pères  et  celle  de  la  doctrine  formée 
dans  1 Eglise  , au  point  de  changer  dans  son  essence 
caractère  de  la  philosophie  scholastique.  Durà>~  lout  Ie 
moycn-age  la  tradition  scientifique  rele’"  ^e  1 Eglise 
chrétienne,  et  conséquemment  pend^-'1  toute  cette  pé- 
riode la  philosophie  doit  être  ««arquée  d’un  caractère 
théologique  exclusivement 
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D’où  il  suit  que  nous  pouvons  considérer  la  philoso- 
phie scholastique  comme  la  simple  continuation  de  la 
philosophie  des  Pères  , et  nous  devrions  les  réunir  toutes 
deux  dans  une  même  section  de  notre  histoire,  si  le  rap- 
port extérieur  des  deux  périodes  auxquelles  appartien- 
nent ces  philosophies,  et  de  plus  leur  caractère  intrin- 
sèque, ne  leur  assignaient  à chacune  une  place  distincte. 
Elles  sont  séparées  aussi  par  un  laps  de  temps  assez 
long , pendant  lequel  rien  d’important  ne  s’accomplit 
pour  le  progrès  de  la  philosophie.  C’est  aussi  au  milieu 
de  circonstances  très  différentes,  chez  d’autres  peuples, 
sous  une  autre  constitution  civile  et  ecclésiastique,  sous 
d’autres  mœurs  et  d’autres  habitudes  de  vie,  que  chacune 
se  développa;  malgréleur  similitude,  elles  doivent  donc 
porter  en  elles  un  caractère  profondément  différent.  Un 
coup  d’œil  général  peut  jusqu’à  certain  point  déterminer 
ce  caractère  à l’avance.  Le  problème  de  la  philosophie 
des  Pères  était  incontestablement  de  faire  prévaloir  dans 
ses  doctrines  déduites  de  principes  scientifiques  le  sen- 
timent chrétien  contre  les  préjugés  du  paganisme,  et 
d’écarter  successivement , proposition  à proposition  , 
toutes  les  doctrines  qui  dérivaient  de  ces  préjugés,  afin 
de  conquérir  à la  doctrine  chrétienne  son  véritable 
rang.  La  philosophie  des  Pères  devait  donc  se  former 
dans  une  lutte  contre  la  philosophie  ancienne,  et  adop- 
ter une  forme  polémique.  Cette  lutte  continua  pendant 
plusieurs  siècles , et  il  ne  faut  pas  s’en  étonner,  puisque, 
comme  nous  l’avons  remarqué,  il  n’était  pas  facile  au 
«christianisme  de  se  soutenir  et  de  prendre  une  attitude 
sclt'*-ùfique  contre  la  philosophie  qui  avait  jeté  des  ra- 
cines dai.^  foU|-  Je  champ  de  la  pensée.  Il  était  bien  na- 
turel qu  il  essii-j/jt-  <]ans  ic  commencement  de  profiter  de 
toutes  les  formes  a»  |a  philosophie  ancienne  , pour  dé- 
velopper ses  propres  doa»rilie5  et  atteindre  une  plus 
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grande  maturité  ; mais  ces  formes  ne  pouvaient  point , 
telles  qu’elles  étaient,  s'accorder  avec  la  doctrine  chré- 
tienne; et  la  conséquence  inévitable  était  que  la  lutte, 
la  polémique  trouvait  place  au  milieu  même  de  la  doc- 
trine du  christianisme.  Une  exposition  systématique, 
méthodique,  de  la  philosophie  ne  pouvait  point  être  ac- 
cueillie au  milieu  de  telles  circonstances;  elle  le  pouvait 
d’autant  moins  que , comme  il  a été  dit  précédemment, 
les  peuples  anciens , en  général , avaient  perdu  à cette 
époque  leur  force  créatrice  en  matière  de  science.  Telle 
sera  donc  la  détermination  du  caractère  de  la  philoso- 
phie des  Pères,  que,  par  la  prédominance  absolue  des 
tendances  théologiques,  cette  philosophie  ne  put  point 
parvenir  à présenter  une  exposition  coordonnée  de  doc- 
trines , mais  que  le  développement  de  ses  pensées  de- 
meura principalement  polémique.  C’est  tout  autrement 
que  la  philosophie  chrétienne  devait  se  former  chez  les 
peuples  modernes.  Le  christianisme  s’était  bien  frayé 
chez  eux  un  chemin  en  livrant  bataille  au  paganisme  ; 
mais  le  temps  où  le  combat  avait  lieu  était  déjà  dans  le 
passé  et  presque  dans  l'oubli,  c’avait  été  l’époque  où 
la  philosophie  scholastique  avait  commencé  à se  former. 
Lu  lutte  avait  eu  un  tout  autre  caractère  que  chez  les 
peuples  anciens.  Le  paganisme  des  peuples  nouveaux 
n’avait  pas  tiré  de  lui-même  sa  civilisation  scientifique  , 
et  il  n’y  avait  pas  lieu  à engager  et  à poursuivre  une 
lutte  avec  lui.  Le  problème  que  le  christianisme  avait  a 
résoudre  était  d’inspirer  l’ordre  et  la  modération  a une 
liberté  effrénée , à des  mœurs  rudes,  violentes,  indisci- 
plinées par  suite  de  continuelles  guerres  intestines  et 
extérieures , ou  tout  au  moins  à fournir  une  diversion 
aux  esprits  en  les  entraînant  vers  un  ordre  de  choses 
plus  élevé,  ür,  ce  résultat  ne  pouvait  pas  être  obtenu 
par  un  enseignement  scientifique  , que  l’on  ne  sentait  ui 
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le  désir  ni  le  besoin  d’écouter;  il  fallait  avoir  recours  aux 
lois  et  à la  sévérité , à 1 institution  d’un  pouvoir  ecclé- 
siastique fermement  établi , et  à une  discipline  rigou- 
reuse nécessitée  par  ce  pouvoir.  La  hiérarchie  qui  s’é- 
leva progressivement  dans  le  moyen-âge  avait,  sans  con- 
tredit, besoin  de  ces  bases.  Elle  appelait  naturellement 
une  doctrine  ecclésiastique  qui  n’eût  pas  tant  de  rapport 
avec  la  vie  spirituelle  des  peuples  modernes  qu’avec  les 
présuppositions  nécessaires  de  la  hiérarchie.  C’est  au 
moyen  de  cette  doctrine  qu’elle  devait  affermir  son  au- 
torité; il  lui  fallait  former  elle-même  ses  docteurs.  Un 
signe  des  capacités  spirituelles  qui  existaient  chez  les 
peuples  modernes  , c’est  qu’on  ne  resta  pas  fidèle  à l’an- 
cienne tradition  du  christianisme  , et  qu’on  s’efforça  de 
féconder  les  germes  philosophiques  développés  déjà  par 
les  Pères  de  l’Église  ; toutefois  cette  tendance  se  mani- 
festa presque  exclusivement  dans  le  clergé,  qui, profon- 
dément séparé  du  monde  laïque , se  rattachait  moins  à 
la  vie  nationale  quà  la  civilisation  ecclésiastique  univer- 
selle, répandue  chez  tous  les  peuples  chrétiens.  Tous 
les  points  de  la  philosophie  devaient  donc  alors  conver- 
ger autour  du  pouvoir  de  l’Église  comme  autour  d’un 
centre,  et  être  soumis  à son  autorité  spirituelle;  et  le 
problème  principal  de  la  philosophie  à cette  épocpie 
était  donc  de  réduire  en  un  système  harmonique  ce  que 
les  Pères  de  l’Église  n’avaient  produit  que  sous  une 
forme  polémique.  De  là  résultait  naturellement  un  dé- 
veloppement plus  large  de  la  doctrine  chrétienne  ; ce- 
pendant on  doit  considérer  la  philosophie  de  ces  temps 
comme  obligée  d’embrasser  et  d’exposer  1 ancienne  tradi- 
tion dans  son  ensemble.  Le  fond  de  la  doctrine  des  Pères 
et  de  celle  des  Scholastiques  était  donc  à peu  près  le  même; 
si  nous  avions  à le  prendre  seul  en  considération  , nous 
serions  contraint  de  faire  de  ces  deux  premières  sections 
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clenotre  histoire  une  seule  et  même  section  ; mais  la  forme 
de  ces  deux  doctrines  est  bien  différente  : l’une  est  par- 
ticulièrement polémique,  l’autre  est  surtout  systéma- 
tique : nous  devons  donc  les  distinguer , en  faire  deux 
parties  séparées  qui,  assurément,  d’un  point  de  vue  plus 
élevé,  peuvent  être  considérés  comme  une  grande  pé- 
riode du  développement  philosophique. 

Quoique  nous  soyons  convaincu  que  la  religion  chré- 
tienne imprima  à la  philosophie  un  mouvement  nouveau 
et  salutaire , nous  ne  pouvons  pas  regarder  comme  une 
philosophie  complète,  achevée,  une  philosophie  qui 
s’applique  particulièrement,  exclusivement,  aux  recher- 
ches théologiques;  la  philosophie  qu’appelle  le  chris- 
tianisme doit  embrasser  aussi  bien  le  temporel  que  le 
divin,  et  doit  nous  initier  par  ses  recherches  sur  le  fini 
à l’intelligence  de  l’infini.  La  sphère  exclusive  dans  la- 
quelle se  sont  mues  la  philosophie  des  Pères  et  la  philo- 
sophie scholastique , ne  pouvait  pas  subsister  toujours  ; 
elle  ne  pouvait  être  trouvée  satisfaisante  qu’autant  que 
le  besoin  , inhérent  à la  philosophie  , d’exprimer  la  vie 
tout  entière  des  peuples  chez  lesquels  elle  se  déve- 
loppe, était  regardé  comme  secondaire.  Car,  dès  que  la 
science  comprit  ce  besoin  , cette  nécessité,  il  lui  fut  im- 
possible de  se  restreindre  aux  problèmes  qu’agite  parti- 
culièrement la  théologie;  on  dut,  au  contraire,  finir  par 
examiner,  par  étudier  ce  qui  appartient  aux  exigences 
de  la  vie  quotidienne,  c’est-à-dire  les  objets  de  la  nature, 
et  les  formes,  les  lois  de  la  vie  rationnelle  qui  se  pré- 
occupe des  objets  temporels.  On  dut  se  livrer  à des  re- 
cherches , toutes  différentes  des  recherches  antérieures, 
dans  l’ordre  physique  et  dans  l’ordre  moral.  La  philo- 
sophie des  Pères  et  la  scholastique  avaient  négligé 
ces  sortes  d’investigations  , et  c’est  pourquoi  nous  avons 
remarqué  que  les  dispositions  particulières  des  peuples 
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anciens  et  modernes  n’avaient  encore  qu’une  importance 
subordonnée.  L’élan  nouveau  qu’imprima  la  Renaissance 
scientifique  se  résuma  essentiellement  dans  un  effort, 
dans  une  aspiration  à propager  la  culture  des  sciences 
dans  des  classes  toujours  plus  étendues , à la  répandre 
non  plus  seulement  parmi  les  clercs,  qui  l’avaient  jus- 
qu’alors possédée  seuls , mais  dans  le  peuple  tout  en- 
tier, et,  conséquemment,  à présenter  la  science  sous 
une  forme  populaire.  C’est  alors  que  reparurent  le 
respect,  l étude,  l’imitation  de  la  littérature  ancienne, 
dans  laquelle  cet  esprit  d’universalité  était  profondé- 
ment empreint;  c’est  alors  aussi  que  les  idiomes  mo- 
dernes furent  appropriés  à l’usage  de  la  science  : deux 
points  autour  desquels  les  sciences  se  reconstituèrent 
entièrement  à l’avantage  de  la  vie  temporelle. 

Toutefois,  il  fallait  s’attendre  à ce  qu’en  adoptant  cette 
nouvelle  marche,  la  science  rentrerait  trop  exclusivement 
dans  cette  direction  temporelle.  C’est  une  loi  universelle 
du  développement  de  l’humanité  : l’humanité  est-elle 
entraînée  par  quelque  intérêt  puissant,  et,  à la  faveur  de 
cet  intérêt  dans  une  direction  extrême  ; puis  cette  ten- 
dance exclusive  commence-t-elle  à dévier  du  côté  opposé  ; 
alors  l’humanité  fait  de  considérables  excursions  de  ce 
côté,  et,  insensiblement,  elle  revient  à une  aspiration 
indifférente , intermédiaire , éloignée  également  des 
deux  buts  opposés.  L’esprit  humain  ne  suit  point  un 
chemin  sans  digressions  , toujours  directement  ; sa 
marche  peut  très  justement  être  comparée  aux  oscilla- 
tions d’un  pendule  qui  n’arrive  que  peu  à peu  au  repos. 
C’est  ainsi  que  s’explique  le  phénomène  qui  a été  men- 
tionné plus  haut , la  transformation  des  aspirations  spi- 
rituelles , qui  éclata  à la  renaissance  scientifique.  En 
pleine  opposition  avec  les  directions  prises  précédem- 
ment par  la  scholastique  , la  renaissance  ne  voulait  ac- 
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corder  à celle-ci , considérée  comme  science , aucune 
valeur,  pas  même  en  reconnaître  le  propre  caractère. 
La  sécurité  avec  laquelle  les  Scholastiques  s’étaient  livrés 
jusqu’alors  aux  recherches  théologiques  dans  la  philo- 
sophie, avait  disparu  tout-à-coup  ; on  regardait  ces  sortes 
de  recherches  comme  une  pure  et  vide  subtilité.  Celui 
d’entre  les  penseurs  et  les  savants  qui  demeurait  encore 
fidèle  au  christianisme , croyait,  devoir,  malgré  sa  fidé- 
lité, ou  abandonner  le  chemin  de  la  philosophie  qui  con- 
duisait à l’explication  de  la  doctrine  chk  etienne  et  suivre 
uniquement  les  traditions  historiques , ou,  séparé  de  la 
doctrine  ecclésiastique , suivre  en  partie  les  rêveries 
creuses  des  théosophes , en  partie  les  interprétations 
extravagantes  présentées  parla  philosophie  païenne , et 
dont  peu  d’esprits  pouvaient  apprécier  la  ditférence  essen- 
tielle avec  la  doctrine  chrétienne.  Dans  la  philosophie  , 
comme  dans  toutes  les  autres  branches  de  la  littérature, 
comme  dans  les  beaux-arts  même,  éclata  un  respect 
presque  païen  pour  l’antiquité,  pour  les  temps  ante- 
rieurs au  christianisme  ; mais  ce  respect  prit  bientôt  un 
caractère  exclusif,  et  engendra  l’athéisme  ou  le  culte  de 
la  nature.  On  apprit  ensuite  à s’élever  au-dessus  de  1 imi- 
tation de  l’antiquité,  et  l’étude  des  phénomènes  du  monde 
marcha  à la  tête  des  sciences  affranchies,  indépen- 
dantes. Eu  philosophie,  on  était  ou  indifférent  ou  hos- 
tile aux  recherches  théologiques.  Nous  ne  pouvons 
assez  reconnaître  que  la  direction  de  I esprit  scientifique 
qui  domina  pendant  un  temps  considérable  après  la  re- 
naissance des  sciences , a cessé  d’être  théologique , et 
s’est  efforcée,  au  contraire,  avec  une  grande  ardeur,  de 
rechercher  la  diversité  des  phénomènes  , qu’ils  appar- 
tinssent à la  nature  ou  à la  raison.  Nous  devrons  donc 
considérer  la  philosophie  qui  s’est  développée  selon 
cette  direction,  comme  une  philosophie  consacrée  à 


58 


LIVRE  PREMIER. 


l’investigation  exclusivement  temporelle,  mondaine.  Que 
cette  philosophie  porte  ce  caractère,  on  ne  peut  en 
douter  en  réfléchissant  au  point  de  départ  de  la  philo- 
sophie qui  régna  vers  la  fin  du  siècle  précédent , parti- 
culièrement en  Angleterre  et  en  France.  Le  ton  léger  qui 
se  prenait  envers  tout  ce  qui  est  saint,  l’athéisme  qui 
était  prêché  publiquement,  les  doutes  qui  étaient  élevés 
sur  la  possibilité  de  connaître  autre  chose  que  le  phé- 
nomène, bien  plus,  l’affirmation  qu’il  n’existait  rien  que 
le  sensible  , tous  ces  résultats  irrécusables  montrent  de 
quelle  nature  fut  le  développement  de  la  philosophie 
qui  aboutit  à un  tel  excès. 

Sans  doute,  en  considérant  ces  résultats  de  l’exagéra- 
tion, on  pourrait  soulever  la  question  de  savoir  si  la  direc- 
tion que  suivit  alors  la  philosophie  peut  être  comptée  dans 
le  mouvement  de  la  philosophie  chrétienne.  D’un  autre 
côté,  on  s’est  demandé  avec  un  esprit  de  doute  si,  en 
général , la  libre  manière  de  penser  indiquée  plus  haut 
méritait  de  porter  le  nom  de  philosophie  qu’elle-même 
s’est  donné.  Mais  ces  deux  questions  se  résolvent  par  les 
mêmes  principes  précédents  et  de  la  même  façon.  Qui- 
conque étudie , suit  la  marche  du  développement  d’une 
science,  doit  s’attendre  à rencontrer  des  erreurs,  qui  exis- 
tent nécessairement  avant  l’époque  où  la  vérité  peut 
être  connue.  Cette  observation  est  vraie  de  la  philo- 
sophie encore  plus  que  des  autres  sciences,  car  la  philo- 
sophie vit  , pour  la  plupart  du  temps , occupée  à 
soutenir  la  vérité  contre  l’erreur.  Nous  ne  pouvons  mé- 
connaître le  mouvement  philosophique  de  la  pensée 
jusque  là  même  où  elle  a dégénéré.  Il  s’y  trouve  toujours 
au  moins,  quelque  imparfaite  quelle  soit,  une  méthode 
appliquée;  des  essais  nombreux  auront  été  tentés  avant 
qu’un  seul  réussît.  Certes  les  essais  avortés  de  la  pen- 
sée philosophique  ne  manquent  pas  dans  ce  qui  est 
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appelé  la  philosophie  du  dix-huitième  siècle  en  Angle- 
terre et  en  France  ; mais  toujours  sommes-nous  con- 
vaincu que , malgré  une  méthode  procédant  à contre- 
sens et  sans  expérience , ces  essais  , en  servant  la  vérité, 
ont  servi  également  la  vérité  chrétienne,  qui  n’est  pas 
différente  de  la  vérité  en  général.  Le  christianisme  de- 
vait se  purifier  laborieusement  d’erreurs , de  supersti- 
tions nombreuses  , sédiment  qui  s’y  rattachait  toujours 
de  nouveau.  Il  était  pareillement  immanquable  que  ce 
mélange  corrupteur  du  christianisme  suscitât  une  as- 
piration scientifique  qui , méconnaissant  et  le  christia- 
nisme véritable  et  la  superstition  qui  s’y  agrège  , pût 
être  considérée,  bien  plus , se  considérât  elle-même,  en 
combattant  la  superstition  , comme  l’ennemie  du  chris- 
tianisme en  soi.  C’est  un  enchérissement  très  ordinaire 
de  l’animosité  des  partis  de  tenir  les  amis  véritables 
d’une  chose  pour  ses  propres  adversaires.  De  cette  lutte 
contre  les  falsifications  de  la  religion  chrétienne,  devaient 
résulter  une  méconnaissance  du  vrai  dans  cette  religion 
parce  qu’il  n’était  pas  éclatant,  une  confusion  de  ses 
éléments  purs  et  des  alliages  impurs , enfin  une  con- 
damnation de  l’essence  même  du  christianisme.  Ainsi  la 
tendance  exclusivement  temporelle  de  la  philosophie 
dut  aboutir  à un  résultat  sur  le  caractère  duquel  nous 
ne  pouvons  élever  aucun  doute;  mais  il  n’en  est  pas 
moins  impossible  de  se  refuser  à reconnaître  l’influence 
du  christianisme  sur  ce  résultat  lui-même.  Car  l’attitude 
militante  d’une  doctrine 

contre  laquelle  cette  doctrine  combat  ; et  plus  elle  agit 
avec  violence , plus  elle  est  forcée  d’avouer  qu  elle  reçoit 
sa  force  de  l’idée  même  contre  laquelle  elle  s’échauffe 
passionnément.  Nous  confessons  donc  que  la  deuxièm^ 
période  de  notre  histoire , et  surtout  la  fin  de  cette  pé- 
riode , ne  porte  pas  aussi  évidemment  que  la  ^première 
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l’empreinte  de  l’influence  chrétienne;  mais  il  n’en  reste 
pas  moins  vrai  que  la  philosophie  s’est  développée  dans 
sa  lutte  contre  le  sentiment  chrétien , que  la  philosophie 
a dû  beaucoup  à ce  sentiment,  au  moins  dans  le  com- 
mencement, quelle  a soutenu  le  combat  seulement 
d’abord  sur  des  points  particuliers  , et  que  successive- 
ment elle  est  entrée  dans  une  opposition  radicale  contre 
le  christianisme. 

Ainsi,  en  suivant  la  marche  générale  de  l’esprit  chré- 
tien , et  en  particulier  de  la  philosophie  chrétienne, 
nous  nous  convainquons  profondément  que  toutes  les 
évolutions  de  l’histoire  servent  à l’accroissement  du 
vrai , et,  nous  ne  pouvons  dès  lors  en  douter,  la  ten- 
dance expérimentale  de  la  philosophie,  et  surtout  cet 
esprit  indépendant  et  léger  du  dix-huitième  siècle , ne 
font  point  exception  à la  règle.  Nous  ne  saurions  nous 
ranger  à l’opinion  de  ceux  qui  sont  convaincus  que  la 
doctrine  de  la  foi  chrétienne  a été  établie  une  fois  pour 
toutes  par  les  recherches  des  Pères  de  l’Église,  delà 
scholastique  ou  du  siècle  dans  lequel  la  Réformation 
aboutit  à une  reconstitution  nouvelle  des  articles  de  foi. 
Nous  professons  l’opinion  opposée;  et  certes  elle  ne  ren- 
contrerait point  de  contradicteurs , n’étaient  ceux  qui 
croient  que  la  doctrine  chrétienne  est  destinée  unique- 
ment au  peuple  ignorant , et  non  aux  hommes  instruits , 
qu’il  faut  simplement  extraire  decette  doctrine  des  prin- 
4 cipes  de  conduite,  et  en  former  un  corps  sans  en  re- 
chercher les  conséquences  qui  leur  donneraient  néces- 
sairement un  sens  plus  étendu.  Nous  ne  concevons  pas 
sous  une  idée  aussi  étroite  le  christianisme  et  sa  doc- 
trine; cependant  nous  ne  considérons  ni  l’un  ni  l’autre 
comme  constitués  pour  toujours.  Mais  s’il  règne  effec- 
tivement, comme  nous  l'avons  dit,  une  tendance  exclu- 
sivement théologique  (et  on  ne  peut  guère  le  nier)  dans 
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la  philosophie  des  Pères  et.  dans  la  scholastique , nous 
devons  considérer  la  tendance  de  la  philosophie  mo- 
derne depuis  la  renaissance  scientifique  , quelque  hos- 
tile qu’elle  ait  été  d’ailleurs  à la  théologie  chrétienne, 
comme  un  complément  nécessaire  de  la  tendance  pré- 
cédente. Que  ce  cacactère  de  la  philosophie  moderne  se 
cache  et  disparaisse  sous  sa  propre  action , sous  son  an- 
tipathie, sous  son  hostilité,  c’est  une  conséquence  na- 
turelle des  combats  opiniâtres  quelle  eut  à soutenir 
contre  la  scholastique.  Nous  remarquons,  en  général, 
qu’elle  a fait  beaucoup  moins  de  progrès  que  la  philo- 
sophie ancienne  dans  les  écoles , lesquelles  perfection- 
nent continuellement  leur  méthode.  Le  mouvement  de 
la  philosophie  moderne  consiste  principalement  dans 
une  opposition  radicale;  la  résistance  quelle  entreprend 
contre  les  doctrines  admises  lui  suscite  presque  seule 
des  pensées  nouvelles.  C’est  pourquoi  il  est  si  difficile 
de  comprendre  le  véritable  caractère  , le  véritable  pro- 
grès de  la  philosophie  moderne.  C’est  de  la  même  ma- 
nière , selon  le  même  esprit  de  contradiction , que  se 
forma  aussi  la  plus  grande  et  la  plus  puissante  réaction 
que  les  temps  modernes  aient  opérée  contre  la  scholasli 
que.  Même  impossibilité  encore  d’apprécier  équitable- 
ment l’ancienne  direction  théologique  de  la  philosophie, 
et  de  mettre  à profit  les  recherches  expérimentales  pour 
combler  les  lacunes  de  la  doctrine  théologique  ; on  crut 
nécessaire  de  tout  reconstruire  sur  de  nouvelles  bases. 
Ainsi  ce  fut  également  par  un  excès  de  réaction  contre 
la  méthode  philosophique  antérieure  que  Kant  rejeta 
d'un  seul  coup  tout  le  dogmatisme  de  la  philosophie 
moderne.  Félicitons-nous  d’être  revenus  à une  appré- 
ciation plus  équitable  du  passé,  et  d’être  en  état  de  com- 
prendre que  la  tendance  théologique  suivie  par  la  philo- 
sophie, mais  corrélative  à la  tendance  expérimentale, 
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nous  assure  des  vues  justes  sur  l’essence  des  choses. 

Ces  considérations  font  prévoir  facilement  que  nous 
sommes  près  d’entrer  dans  une  troisième  période  de  la 
philosophie  chrétienne  ; mais  nous  persistons  toujours 
dans  les  doutes  que  nous  avons  exprimés  précédem- 
ment. Nous  hésitons  à penser  que  nous  soyons  assez 
avancés  dans  cette  période  pour  l’apprécier  avec  impar- 
tialité. Son  caractère  n’est  point  embarrassant  à si- 
gnaler; nous  n’avons  qu’à  la  conférer  avec  les  périodes 
précédentes.  La  première  est  exclusivement  théolo- 
gique, la  seconde  a une  tendance  particulièrement 
expérimentale  et  temporelle,  la  troisième  s’efforce  na- 
turellement de  concilier  et  d'embrasser  les  tendances  des 
deux  autres.  Cette  entreprise  est  immense,  et  l’on  peut 
à peine  espérer  de  l’accomplir  d’un  coup.  Nous  sômmes 
fort  éloigné  de  l’aveuglement  dans  lequel  jette  d’ordi- 
naire la  préférence  partiale  que  l’on  accorde  au  temps  où 
l’on  vit  ; car  celui  qui  se  renferme  dans  son  siècle  ne  se 
préoccupe  pas  d’acquérir  une  connaissance  du  passé , et 
moins  encore  de  concevoir  une  espérance  certaine  d’un 
avenir  lointain  et  meilleur.  On  adopterait  difficilement 
aujourd’hui  une  opinion  analogue  à celle  que  le  siècle 
précédent  professa  avec  complaisance , quoiqu’il  ait  pré- 
paré le  siècle  véritablement  philosophique.  Toutefois, 
en  jugeant  le  passé,  nous  ne  pouvons  pas  entièrement 
déserter  le  point  de  vue  d’où  la  philosophie  antérieure 
doit  être  appréciée,  je  veux  dire  celui  de  notre  propre 
philosophie,  telle  quelle  existe  aujourd’hui.  Si  ce  point 
de  vue  doit  être  considéré  en  quelque  sorte  comme  suf- 
fisamment élevé,  il  faut  poser  en  fait  qu’il  a,  jusqu’à  un 
certain  degré,  secoué  le  joug  des  tendances  exclusives 
qui  se  remarquent  dans  les  siècles  antérieurs  Nous 
nous  sommes  déjà  précédemment  expliqué  à ce  sujet. 
Mais,  pour  atteindre  notre  but,  nous  devons  encore 
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agiter  ici  la  question  de  savoir  où  nous  placerons  le 
commencement  de  la  troisième  période.  Déjà  nous  avons 
insinué  que  le  développement  de  la  philosophie  alle- 
mande, qui  date  de  Kant  et  de  la  Critique  de  la  raison 
pure,  marque  le  point  de  départ  du  mouvement  dans 
lequel  nous  sommes  encore  engagés.  Nous  ajouterons 
seulement  quelques  mots  explicatifs.  Il  y a surtout  deux 
points  sur  lesquels  nous  devons  appeler  l’attention. 
L’un  concerne  la  conclusion,  l’issue  de  la  période  im- 
médiatement précédente;  l’autre  le  commencement, 
l’ouverture  de  la  période  nouvelle.  En  ce  qui  touche  le 
premier  point,  nous  pensons  qu’il  ne  faut  pas  s’attendre 
à voir  s’élever  une  lutte  plus  acharnée  contre  le  chris- 
tianisme et  contre  l’influence  chrétienne  sur  la  philo- 
sophie que  la  lutte  qui,  pendant  le  siècle  précédent,  fut 
propagée  par  l’Angleterre  et  par  la  France  à travers 
toute  1 Europe  scientifique.  Alors  il  était  accoutumé  de 
dénier  au  christianisme  jusqu’à  la  valeur  d’un  événe- 
ment remarquable  dans  l’histoire  du  monde,  et  de 
prêcher  avec  un  zèle  presque  fanatique  l’athéisme  et  le 
matérialisme  dans  la  physique,  l’égoïsme  et  la  recherche 
du  plaisir  dans  la  morale.  Il  faut  espérer  que  ce  sera  là 
le  dernier  terme  de  la  réaction  contre  la  théologie  , et 
que  cette  réaction  sera  par  conséquent  obligée  de  re- 
venir sur  ses  pas.  Le  développement  de  la  philosophie 
chrétienne  prit  son  point  de  départ  dans  la  religion  po- 
sitive, et  aujourd’hui  on  a déjà  tenté  de  traverser  scien- 
tifiquement toutes  les  positions  que  la  philosophie  peut 
prendre  contre  la  religion  positive,  depuis  l’indifférence 
en  matière  de  religion,  la  profession  que  la  religion  n’est 
rien  qu’une  opinion  vraisemblable  d’un  homme  de  sens, 
jusqu’à  l’agression , au  décri  des  présuppositions  reli- 
gieuses nécessaires.  Si  nous  comparons  notre  époque  à 
ces  temps  de  légèreté  et  d’abus  scientifiques , nous  pou- 
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vous  (lire  avec  une  certaine  assurance  que  nous  mar- 
chons clans  une  route  bien  différente  et,  il  faut  l’espérer, 
beaucoup  plus  scientifique. Sans  doute,  le  poison  qui  fut 
distribué  avec  tant  de  magnificence  pendant  le  siècle 
précédent  n’a  pas  manqué  aussi  de  produire  dans  notre 
temps  ses  effets  mortels.  Il  est  encore  offert  de  nos 
jours,  peut-être  avec  une  plus  grande  subtilité,  et  de  fa- 
çon à ne  pas  épouvanter  aussi  brusquement;  il  est  re- 
marquable qu’il  faut  le  déguiser,  le  cacher,  et  c’est  là  le 
signe  d’un  sentiment  de  respect  pour  le  public,  senti- 
ment qui  est  inspiré  par  la  pensée  scientifique  : les  par- 
tisans frivoles  d’une  tendance  purement  temporelle 
avaient  commencé  par  dépouiller  toute  pudeur.  En  ce 
qui  concerne  le  point  de  départ  de  la  nouvelle  période , 
nous  ne  le  placerons  sinon  en  totalité  dans  le  criticisme 
de  Kant,  du  moins  en  grande  partie.  Car,  en  même 
temps  que  Kant,  d’autres  hommes  en  Allemagne  s’en- 
foncèrent dans  une  vcie  qui  était  opposée  à la  tendance 
temporelle  prédominante  dans  la  philosophie  ; mais 
parmi  ces  hommes  il  n’y  en  a pas  un  qui , délaissant 
l’ancienne  route  avec  résolution  , ait  agi  aussi  puissam- 
ment que  Kant  sur  le  développement  idtérieur  de  la  phi- 
losophie. L opposition  qu’il  fit  contre  la  philosophie  du 
passé  se  résume  principalement  dans  sa  lutte  contre  le 
dogmatisme,  lutte  qui  aboutit  à substituer  une  science 
profonde  à la  philosophie  superficielle  de  l’époque  im- 
médiatement précédente,  à une  philosophie  qui  s’était  ré- 
pandue, propagée,  parce  qu  elle  prétendait  toujours  faire 
valoir  l’opinion  ordinaire  etla  manière  de  penser  de  ce  que 
I on  appelle  le  sens  commun  contre  les  idées  théolo- 
giques plus  profondes.  Car  la  nature  de  la  philosophie  - 
dogmatique,  telle  que  Kant  l’a  combattue,  est  de  croire 
sans  réflexion  qu’elle  peut  appliquer  les  principes  qui 
servent  à juger  expérimentalement,  qu’ils  soient  de 
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1 ordre  mathématique  ou  de  l’ordre  métaphysique,  aux 
objets  de  l’investigation  philosophique  , aux  idées  trans- 
cendantes qui  fournissent  le  principe  de  l'expérience. 
Sans  doute,  cette  méthode  peut  aboutir  à quelque  résultat 
pour  1 étude  de  la  diversité  des  choses  sensibles  et  tempo- 
relles; mais  le  champ  îles  recherches  théologiques  doit 
se  présenter  au  dogmatisme  en  sens  inverse,  et  la  con- 
séquence naturelle  de  cet  intervertissement  est  que  l’on 
apprend  à railler  et  à mépriser  les  prétendus  contre- 
sens de  la  théologie.  Il  faut  donc  considérer  comme 
un  immortel  service  celui  que  Kant  a rendu  à la  philo- 
sophie, en  élevant  de  nouveau  ses  regards  au-dessus 
de  I expérience  dans  la  région  transcendenlale,  et  en 
enseignant  1a  distinction  qui  existe  entre  les  principes 
de  l’expérience  et  les  idées  transcendantes.  C’est  ainsi 
qu’il  a rendu  à l’investigation  sa  direction  théologique; 
et  la  philosophie  allemande,  qui  a son  point  de  départ 
dans  ce  mouvement,  peut  être  caractérisée  en  disant 
qu’elle  a abandonné  une  direction  exclusivement  tem- 
porelle, naturelle,  expérimentale,  pour  revenir  à une 
manière  de  penser  plus  favorable  à la  théologie. 


CHAPITRE  III. 

Introduction  à la  philosophie  des  Pères  de  l’Église. 

C’est  au  milieu  d’un  état  de  choses  tout  particulier 
que  la  philosophie  des  Pères  s’est  développée.  Un  ne 
rencontre  pas  du  moins  deux  époques  dans  l’histoire  du 
monde,  où  peuples  et  Etats  se  séparent  radicalement 
pour  poursuivre  des  fins  opposées,  et  où  une  portion 
toujours  grossissante  de  citoyens  abandonne  volontaire- a 
ment  à l’autre  portion  le  gouvernement  de  l’État,  renonce3 
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même  presque  absolument  à tout  ce  qui  a une  tendance 
politique  clans  les  arts  et  la  littérature,  et  prenne  la  réso- 
lution demener  une  vie  exclusivement  pieuse,  de  former 
une  société  paisible,  de  se  livrer  à la  méditation  et  à la 
bienfaisance.  Cette  séparation  n’est  assurément  pas  natu- 
relle , quoiqu’on  ne  puisse  pas  rigoureusement  l’imputer 
à ceux  cpii  l’accomplirent  ; on  reconnaît  promptement 
qu’elle  est  contre  nature  en  remarquant  dans  cette  asso- 
ciation religieuse  et  isolée  le  germe  d'une  vie  politique 
nouvelle  et  tendant  à se  propager  (i).  Les  premiers 
chrétiens  souffrirent  tant  qu’ils  furent  sans  puissance, 
en  petit  nombre  et  dispersés  ; mais  lorsqu’ils  furent 
devenus  nombreux,  qu  ils  présentèrent  une  masse  com- 
pacte, et  que  des  chefs  puissants  marchèrent  à leur  tête, 
ils  cherchèrent  à conquérir  une  position  sûre  pour  l’exer- 
cice de  leur  piété , ils  s’efforcèrent  d’acquérir  des  droits 
et  de  gagner  le  pouvoir  pour  les  protéger. 

C’est  au  milieu  de  ce  mouvement  que  la  philosophie 
et  en  général  la  littérature  des  Pères  de  l'Eglise  se  sont 
développées.  La  philosophie  rie  put  naturellement  être 
indépendante  de  ces  circonstances  révolutionnaires. 
Qu’on  observe  la  marche  de  son  développement  et  sur- 
tout ses  résultats,  on  saisira  bientôt  le  degré  de  la  dé- 
pendance où  elle  se  trouva  par  rapport  à son  temps.  Une 
littérature  ne  peut  fleurir  puissamment  qu’au  sein  d’une 
civilisation  progressive;  c’est  là  une  vérité  que  nous 
pouvons  supposer  admise  : or,  où  se  rencontra,  à 
l’époque  des  Pères  de  l’Église,  le  peuple  en  progrès 
qui  développa  une  littérature  forte  ? Sans  doute  cette 
époque,  dans  son  essence,  se  proposait  un  bien  autre 
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problème  que  de  porter  les  fruits  d’une  philosophie 
mure,  ou  même  simplement  d’une  littérature  pour  ainsi 
dire  satisfaisante  ; mais  ne  considérons  point  ces  temps 
sous  cet  aspect  clair,  incontestable.  Toujours  est-il  que, 
si  la  littéiature  îles  Pères  de  l'Eglise  n’est  pas  destituée 
de  force , de  sublimité  dans  ses  pensées , ni  même , jus- 
qu à certain  point , de  fraîcheur  et  de  sensibilité  daiis 
1 expression , et  si  elle  brille  par  ces  qualités  au-dessus 
des  autres  littératures,  il  lui  manque  l’étendue  de  l'ho- 
rizon, cette  liberté  de  coup  d’œil  sur  l'ensemble  des 
choses , qui  est  l’unique  garantie  de  l’indépendance  , de 
la  sécurité  du  jugement  ; il  lui  manque  surtout  la  beauté 
des  proportions,  car  le  renchérissement  sur  le  sublime, 
les  digressions  et  les  répétitions  innombrables  énervent 
la  pensée  même  qui  a le  plus  de  vigueur.  Les  idiomes 
des  anciens  peuples  étaient  déjà , à l'époque  des  Pères , 
en  pleine  décadence  , et  empruntaient  presque  toute 
leur  vie  à des  institutions  vermoulues.  La  langue  latine 
avait  son  foyer  de  développement  surtout  dans  les 
écoles  de  rhéteurs  pour  ce  qui  concerne  le  style  judi- 
ciaire; et  la  déclamation,  1 enflure,  l'hyperbole  usitée 
dans  ces  écoles  constitue  aussi  le  fond  du  style  des 
Pi  res  de  1 Église  latine , qui , bien  que  plus  recher- 
ché, est  presque  partout  supérieur  au  style  des  Pères 
de  1 Eglise  grecque,  surtout  dans  les  premiers  siècles. 
De  leur  côté,  les  Pères  grecs  durent  emprunter  Une 
foule  de  locutions  corrompues  aux  populations  à moitié 
grecques,  aux  rangs  inférieurs  de  la  société,  dans  les- 
quels le  christianisme  s’était  <1  abord  répandu.  Les  Écri- 
tures sacrées  des  chrétiens  étaient  elles-mêmes  rédigées 
avec  ccs  expressions,  et  il  devait  inévitablement  s’écouler 
une  longue  période  avant  que  l’on  commençât  à exiger 
insensiblement  la  pureté  dans  le  tangage.  La  littérature 
des  Pères  de  l’Église  s'adressait  en  général  aux.  dusses 
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infimes  du  peuple,  et  l’on  ne  peut  méconnaître  que 
cette  tendance  à la  popularité  exerça  l’influence  la  plus 
préjudiciable  à une  époque  où  l’on  cherche  vainement 
un  peuple  en  voie  de  grands  progrès,  et  où  les  classes 
inférieures  présentent  effectivement  une  masse  sans 
consistance  et  sans  unité  de  civilisation.  Il  ne  faut  pas 
chercher  à cette  époque  une  poésie  populaire  : le  goût 
s’est  perdu  dans  les  plus  grossières  représentations.  La 
littérature  scientifique  supporta  naturellement  le  plus 
grand  préjudice  de  cette  aspiration  à se  mettre  ù la 
portée  de  la  foule.  On  se  contenta  dès  lors  de  symboles 
inexacts  pour  renfermer  des  idées  déterminées,  certaines; 
puis  on  sentit  que  ces  symboles  étaient  insuffisants , et 
l’on  se  mit  h façonner,  à instruire  de  nouveau  et  sans 
relâche  la  foule  ignorante  ; c’est  pourquoi  l’on  se  déve- 
loppa , l’on  se  jeta  dans  des  répétitions  innombrables 
qui,  même  dans  les  Pères  les  plus  féconds  , engendrent 
â la  fin  la  lassitude. 

Quelle  influence  pernicieuse  toutes  ces  circonstances 
durent  exercer  par  ticulièrement  sur  les  plus  importantes 
de  toutes  les  représentations  scientifiques , sur  les  idées 
philosophiques  ! En  outre,  la  direction  qui  fut  immédia- 
tement imprimée  à la  vie  chrétienne  n’était  pas  favorable 
à la  philosophie.  La  tendance  principale  de  l’Église 
chrétienne  se  dirigeait  exclusivement  vers  une  fin  pra- 
tique, vers  l’établissement  d’un  ordre  de  société  qui  fût 
conforme  au  sentiment  chrétien.  C’était  à la  condition 
de  remplir  ce  but,  autant  qu’il  était  possible,  que  le 
christianisme  pouvait  se  prémunir  contre  les  nombreux 
adversaires  dont  il  était  entouré.  Une  doctrine  dut  aussi 
s’accommoder  à ce  but  pratique  et  commença  à s’élever 
sous  sa  protection.  Toutefois,  la  philosophie  de  cette 
époque  n’est  point  asservie  à la  doctrine  ecclésiastique, 
cornme.on  l’a  prétendu  ; procédant  du  sentiment  chré- 
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tien  , elle  aida  plutôt  à donner  â la  doctrine  de  l'Église 
une  forme  déterminée  ; seulement,  le  sentiment  chrétien 
s’efforce  principalement  d étendre  la  vie  en  commun , et 
cet  effort  peut  n’être  pas  favorable  à la  doctrine  philo- 
sophique, qui , d’ailleurs,  considérant  des  fins  pratiques , 
occupera  toujours  une  sphère  restreinte.  La  formation 
de  la  philosophie  chrétienne , à cette  époque,  est  abso- 
lument subordonnée  A la  formation  de  l'Église. 

Toutefois,  il  faut  prendre  garde  de  considérer  sous 
un  faux  jour  le  rapport  qui  se  présente  à cette  époque 
entre  la  philosophie  chrétienne  et  la  formation  de  l’É- 
glise. Dès  que  la  société  chrétienne  fut  instituée,  on  vit 
naître  l’aspiration  à un  genre  de  vie  uniforme , séparé 
autant  que  possible  de  tout  ce  qui  était  impur  et  de  tout 
ce  qui  était  immoral , un  au  fond  du  cœur,  un  en  esprit, 
et  qui  se  manifestât  par  le  caractère  d’unité  et  de  sainteté 
dans  des  œuvres  de  charité,  d’amour,  ainsi  que  par  la  con- 
sécration à Dieu.  Cette  communauté  sainte  se  tint  rigou- 
reusement séparée  des  païens  , et  bientôt  surgit  l'ascé- 
tisme qui  fuit  tout  contact  avec  les  mœurs  de  l'idolâtrie, 
qui  déploie  un  zèle  inintelligent  contre  des  choses  inno- 
centes en  soi,  qui  les  proscrit,  les  condamne  par  la  raison 
qu’on  pouvait  en  abuser,  et  qui,  plein  d’espérance  dans 
la  glorification  future  des  Saints , méprise  les  plaisirs  de 
ce  monde.  Tant  que  cette  société  fut  peu  nombreuse , 
elle  put  s’ordonner  sous  des  formes  simples  ; mais  du 
moment  quelle  prit  une  plus  grande  extension,  elle  dut 
chercher  à consolider  son  harmonie  par  le  moyen  d’une 
organisation  plus  sévère.  C’est  ainsi  que  se  forma  suc- 
cessivement la  constitution  de  l’Église,  qui  veilla  con- 
stamment sur  sa  pureté,  sur  sou  uniformité  au  milieu 
de  nombreux  mouvements  contradictoires , sur  sa  pro- 
pagation et  sur  son  efficacité.  Mais,  en  s'étendant,  elle 
ne  put  éviter  que  l'impureté  se  glissât  dans  son  sein  , et 
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que,  surtout,  le  principe  de  sa  séparation  d’avec  le  reste 
du  inonde  ne  fût  entouré  d un  respect  moins  rigoureux. 
Chemin  faisant,  l’Église  adopta  doncd’autres  lois;  et  ces 
lois  nouvelles,  plus  douces  aux  coeurs  faibles,  suscitèrent 
une  réflexion  : une  société,  pensa-t-on,  qui  travaille 
essentiellement  pour  la  vie  future,  et  qui  aspire  en  con- 
séquence à une  parfaite  sainteté,  ne  peut,  mulgré  tous 
ses  efforts,  prétendre  l’atteindre  dans  cette  vie;  il  lui 
faut  dans  la  vie  présente  cultiver  simplement  le  germe 
encore  invisible  dune  glorification  que  réalisera  seul 
l’avenir.  Ces  principes  nouveaux  gagnèrent  successive- 
ment du  terrain  dès  le  deuxième  siècle  , et  surtout  pen- 
dant le  troisième  et  le  quatrième;  mais  naturellement 
ce  no  fut  pas  sans  rendre  de  violents  combats  contre  le6 
partis  opposés  qui,  tels  que  les  Montanistes,  les  Nova- 
tiens,  les  Mélétiens,  les  Donatistes,  s’avancèrent  pour 
maintenir  les  pratiques  austères  de  la  primitive  Église, 
ou,  si  l’on  veut,  pour  repousser  le  libertinage  envahis- 
sant. Les  circonstances,  ou  plutôt  les  efforts  que  déploie 
toute  société  religieuse  et  quo  déploya  surtout  l’Église 
chrétienne  pour  s étendre,  triomphèrent  de  toutes  les 
résistances  ; et  les  sectes  de  l’opposition  ne  furent  plus 
en  état  de  subsister,  dès  qu’au  ivc  siècle  le  christianisme 
fut  devenu  la  religion  dominante,  et  que  la  séparation 
de  la  vie  chrétienne  d'avec  l’ordre  des  choses  temporelles 
eut  cessé.  Sans  doute  l’ancienne  crainte  que  les  chré- 
tiens avaient  de  se  souiller  aux  ambitions  mondaines  per- 
sista toujours  en  eux,  mais  alors  elle  se  manifesta  d’une 
autre  façon  ; on  pouvait  à peine  eu  saisir  des  traces  chez 
la  plupart  des  chrétiens  ; les  sectes  mêmes  des  sévères 
ascètes  s’évanouirent  insensiblement , et  l'austérité  se 
réfugia  dans  la  vie  monacale,  qui  prit^de  l’extension 
au  fur  et  à mesure  que  le  christianisme  se  répandit, 
qui  institua  de  nouveau  1a  séparation  , d’abord  celle  des 
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purs  el  des  impurs,  puis  celle  des  plus  purs  et  des  moins 
purs.  Cette  séparation  dut  acquérir  d’autant  plus  de 
force  que  les  formes  «le  la  société  chrétienne  se  sécula- 
risèrent davantage  dès  que  le  christianisme  lut  devenu 
la  foi  des  Chefs  du  inonde.  La  polémique  engagée  avec 
les  Ariens  sous  Constantin-le-Grand,  ses  fils  et  leurs 
successeurs  , montre  combien  le  contact  avec  le  pou- 
voir de  l’État  alluma  d’ambitions,  de  passions  violentes, 
et  excita  de  désordres  dans  l’Église  : ce  qui  n’empêcha 
point  cet  état  de  choses  de  se  prolonger  durant  une 
longue  période. 

Si  l’on  réfléchit  à ce  résultat,  on  se  convaincra  que 
cette  période  eût-elle  eu  à résoudre  le  problème  de  dé- 
velopper une  Église  dans  le  sens  chrétien  du  mot,  elle 
n’y  serait  cependant  point  parvenue;  car  le  rapport  dans 
lequel  l’Église  se  trouve  finalement  avec  l’empire  romain 
pouvait  difficilement  répondre  à l’idée  que  1 on  se  for  niait 
de  la  constitution  régulière  de  l’Eglise.  Les  événements 
qui  s’accomplirent  dans  l’Europe  occidentale  après  la 
chutede  la  domination  romaine,  répondent  encore  moins 
à cette  idée.  Les  rapports  des  choses  ecclésiastiques  et 
des  choses  politiques  n’ont  pas  même  pu  durer.  Mais  , 
bien  qu’il  n’ait  pas  été  donné  à cette  épo«iue  de  former 
une  constitution  ecclésiastique  régulière , cette  époque 
n’en  a pas  moin6  jeté  les  fondements  de  1 Eglise , n en  ,i 
pas  moins  élevé  la  distinction  de  l’Église  et  de  l’État 
comme  un  drapeau  et  un  signe  de  ralliement;  et  elle 
a maintenu  cette  distinction  avec  tant  de  fermeté  que, 
malgré  toutes  les  hésitations  ultérieures  sur  les  limites 
du  pouvoir  spirituel  et  du  pouvoir  temporel , elle  n a ja- 
mais pu  être  ébranlée.  Assurément  nous  ne  pouvons  être 
même  soupçonné  d'apprécier  étroitement  l’esprit  de  cette 

époque,  lorsque  nous  la  montrons  uniquement  occupée 
de  l'édification  d’une  Église  qui  exerça  une  si  grande 
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influence  sur  toute  la  suite  des  siècles , qui  se  tient  encore 
debout  sur  ses  débris,  et  paraît  être  réservée  pour  des 
fins  que  l’on  ne  saurait  prévoir.  La  pensée  d’une  Église 
catholique  destinée  à réunir  toutes  les  croyances  et  à 
comprendre  1 humanité  tout  entière , a prévalu  pratique- 
ment pendant  cette  époque,  et  est  devenue  un  élément 
essentiel  de  1 activité  spirituelle  de  tous  les  peuples 
chrétiens.  Cette  grande  pensée  a | été  des  racines  si  pro- 
fondes dans  les  esprits,  quelle  s’est  conservée  au  milieu 
même  des  sectes,  et  que  tout  schisme  dans  l’Église  a été 
compté  par  les  hommes  véritablement  religieux  comme 
une  de  leurs  plus  profondes  douleurs. 

Procédant  de  cette  aspiration  à l’unité  ecclésiastique  , 
la  pensée  et  par  conséquent  aussi  la  philosophie  de 
cette  époque  durent  naturellement  être  agitées  jusque 
dans  leurs  entrailles.  C est  ainsi  qu  il  faut  expliquer  en 
général  l’anxiété  avec  laquelle  on  commença  de  bonne 
heure  à s’attacher  à une  règle  fixe  de  doctrine,  afin  de 
ne  point  donner  lieu  aux  scissions  qui  résultent  de  tra- 
ditions diverses.  Nous  l’avons  déjà  dit  précédemment  : 
cette  règle  n’entrava  aucunement  les  libres  investiga- 
tions philosophiques,  car  elle  était  susceptible  de  sens 
différents;  elle  pouvait  même  être  étendue  insensible- 
ment par  la  philosophie  ; et  elle  laissa  dans  tous  les 
temps,  sur  un  très  grand  nombre  de  points  philosophi- 
ques, la  liberté  des  opinions  (i);  mais  lorsqu’elle  eut  une 
fois  fixé  renseignement  ecclésiastique,  elle  dut  nécessai- 
rement acquérir  assez  d’influence  pour  circonscrire  les 
lecherches  philosophiques.  Comme  toutes  les  formes  de 
la  société  chrétienne  tendaient  à confirmer  avec  un  soin 


(I)  Cl.  S.  lien.,  Jdr.  hœr.,  I , io,  3;  Oiig.,  de  Princ.prœJ. , 
3 et  seq;  S.  Greg.  Na/.ianz.,  Ont.  XXXVII;  fin.  p.  495 , édit., 
Paris  , 1778. 
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scrupuleux  les  traditions  des  premiers  temps,  la  doctrine 
que  l’Église  eut  une  fois  établie  dut  être  maintenue  im- 
muable autant  que  possible,  et  ceux  qui  voulaient  avant 
tout  l’unité  de  l’Église  devaient  considérer  sans  regret  l’o- 
bligation de  présenter  sous  une  forme  moins  convenable 
leurs  pensées  scientifiques , puisqu’une  exposition  plus 
libre  eût  excité  du  scandale;  mais  ils  ne  faisaient  même 
pas  cette  réflexion  en  présence  de  la  sainteté  de  leur  ob- 
jet principal.  Ce  même  respect  de  l’unité  ecclésiastique 
fit  naître  dans  plusieurs  esprits  la  crainte  d étendre  leurs 
recherches  trop  loin,  c’est-à-dire  au-delà  de  la  sphère  des 
besoins  de  la  société  chrétienne;  caria  libre  pensée,  la 
vigueur  scientifique  ébranle  facilement  le  sol  spirituel , 
et  il  pouvait  en  résulter  une  réaction  contre  la  doctrine 
de  l’Église.  Dans  les  cas  qui  exigeaient  que  l’on  franchit 
les  limites  de  cette  doctrine,  on  s’en  gardait  donc  prudem- 
ment , quitte  à imposer  à autrui  la  même  soumission  de 
pensée;  les  convictions  individuelles  n’étaient  tolérées 
qu’adtant  qu’elles  n’étaient  point  en  opposition  avec  la 
doctrine  générale.  Mais  on  considéra  surtout  comme 
important  de  défendre,  de  protéger  la  foi  universelle 
contre  le  doute  de  la  pensée  scientifique;  de  plus,  on 
regardait  comme  méritoire,  lorsque  l’investigation  pro- 
gressive paraissait  dépasser  la  capacité  ordinaire  des 
croyants  , de  s’en  tenir  simplement  aux  formules  géné- 
rales de  la  foi , eût-on  couru  le  risque  de  ne  concilier 
qu’extérienrement  les  tendances  opposées;  et  l’on  était 
d’avis  de  cacher  plutôt  la  contradiction  apparente  que 
«l’apporter  une  solution  trop  fondamentale. 

Cette  tendance  de  la  doctrine  de  l’Église  posait  abso- 
lument l’humain  dans  son  rapport  avec  le  divin  comme 
le  fond  de  toutes  les  recherches  , par  la  raison  que 
l’Église  est  essentiellement  destinée  à opérer  lu  réunion 
des  hommes;  et  c’est  à peine  si  l’on  se  permettait  de 
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s’arrêter  à cette  pensée  que  la  création  pouvait  avoir 
encore  un  autre  but  que  la  vie  humaine,  et  que  la  vie 
humaine  pouvait  avoir  une  autre  fin  que  la  vie  ecclé- 
siastique. Lorsqu’on  n’osait  pas  montrer  l’homme,  ou  du 
moins  le  petit  nombre  des  hommes  pieux , comme  le  but 
que  Dieu  s’était  proposé  en  créant,  on  se  contentait  de 
désigner  les  anges  qui  peuvent  être  conçus  réunis  entre 
eux  dans  une  société  sainte,  réunis  même  aux  hom- 
mes , et  formant  ainsi  une  Église  céleste.  Sous  ce  point 
de  vue  restreint,  ce  qui  était  le  plus  en  souffrance,  c’é- 
taient les  recherches  sur  la  nature  : car  une  société  ba- 
sée sur  la  piété  a un  caractère  moral , et  n’a  que  très  peu 
affaire  au  monde  physique,  quand  le  monde  physique 
serait  même  regardé  comme  la  base  de  la  vie  morale  : la 
forme  de  cette  association  se  rattachant  principalement 
aux  mouvements  les  plus  intimes  de  notre  âme,  ne 
soutenait  qu’un  rapport  éloigné  avec  nos  actes  exté- 
rieurs et  notre  puissance  sur  la  nature.  Tous  ces  hori- 
zons limités  restreignaient  donc  aussi  les  recherches 
morales  dans  un  cercle  très  circonscrit.  Elles  étaient  ap- 
pliquées principalement  à la  vie  ecclésiastique,  et  la  vie 
ecclésiastique  était  conçue  comme  opposée  diamétrale- 
ment il  la  vie  civile.  Il  devenait  dès  lors  impossible  d’ap- 
précier justement  les  vertus  sociales  : aussi  se  plaisait-on 
à les  ravaler  dans  leur  essence;  on  était  même  enclin  à 
les  considérer  comme  des  vices  brillants.  Onsecroyaiten 
droit  d’affirmer  que  les  vertus  civiles , séparées  des  vertus 
religieuses,  n’avaient  aucune  valeur  ; mais  en  ne  recon- 
naissant d’autorité  religieusequedansla  forme  élevée  du 
christianisme,  en  admettant  la  connexion  delà  moralité 
avec  la  doctrine  chrétienne  et  non  réciproquement , on 
dénonçait  de  la  partialité  dans  son  point  de  vue  moral. 
Sans  nul  doute  ce  sentiment  partial,  exclusif,  ne  fut  point 
entièrement  dépouillé  ; on  l’exprimait,  au  contraire,  fort 
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clairement  lorsqu'on  exigeait,  non  seulement  la  grâce, 
mais  encore  les  œuvres  comme  confirmation  de  la  grâce. 
Et  combien  est  limité,  étroit,  le  sens  que  ces  temps 
avaient  coutume  d'attacher  à l’idée  de  bonnes  œuvres  ! 
On  savait  apprécier  les  œuvres  de  l’ascétisme,  de  la  cha- 
rité; on  approuvait  même  , en  général , que,  hormis  les 
pratiques  sévèrement  religieuses  dans  la  vie  retirée, 
on  dédaignât  l’activité  dans  les  emplois  ecclésiastiques  ; 
même  le  mariage  et  la  vie  de  famille  étaient  considérés 
plutôt  comme  permis  que  comme  ordonnés  ; la  vie  poli- 
tique , la  culture  des  sciences  et  des  arts  n’étaient  plus 
réputées  qu’occupations  mondaines.  Telle  devait  donc 
être  inévitablement  la  conséquence  de  ces  points  de  vue 
exclusifs  que  le  côté  de  la  vie  morale , qui  était  estimé 
par-dessus  tout , ne  pouvait  justement  pas  être  examiné 
sous  le  jour  de  la  science. 

Toutefois  , eu  négligeant  presque  absolument  les  in- 
vestigations physiques , en  prenant  une  idée  incomplète, 
défectueuse  de  la  morale,  les  Pèresde  l’Église  s’abandon- 
nèrentaux  tendances  exclusives  de  leur  temps,  lesquelles 
étaient  suivies  aussi  par  les  païens;  ce  qui  s’accorde, 
d’ailleurs,  comme  il  a été  dit  précédemment,  avec  la 
décadence  générale  de  la  philosophie  ancienne.  Mais 
l'horreur  de  tout  le  paganisme,  de  tout  le  païen  , qui  fut 
presque  naturelle  aux  premiers  chrétiens , exerça  en- 
core , dans  une  sphère  plus  étendue,  une  action  funeste 
sur  la  littérature  chrétienne  de  ces  temps.  L’opposition 
entre  la  révélation  surnaturelle  et  la  connaissance  pure- 
ment humaine  dut,  tant  quelle  ne  fut  pas  exprimée 
dans  ujie  formule  exacte  et  tant  que  la  nécessité  pro- 
portionnelle de  l une  et  de  l’autre  ne  fut  pas  établie , 
contribuer  chez  les  chrétiens  au  discrédit  et  à la  négli- 
gence de  la  philosophie , de  la  science.  Les  disciples  de 
Lieu,  comme  se  nommaient  alors  les  chrétiens,  se 
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croyaient  au-dessus  de  tout  enseignement  humain  ; ils 
pensaient  pouvoir  s’en  passer.  Il  faut  remarquer  quelles 
nombreuses  conséquences  étaient  impliquées  dans  cette 
erreur  qui  se  rattache  au  fond  à une  idée  toute  païenne  ; 
il  semblait  que  l’homme  , saisi  par  la  main  de  Dieu  , 
avait  été  mis  hors  de  1 histoire  et  de  la  civilisation  pro- 
gressive; il  semblait  que  l’éducation  donnée  de  Dieu  n’eût 
point  passé  par  les  degrés  naturels  de  la  civilisation 
humaine!  Si  nous  observons  que  ce  mépris  des  sciences 
encycliques  est  presque  général  chez  les  chrétiens  du 
deuxième  siècle  ; si  nous  constatons  que  ceux  des  doc- 
teurs chrétiens  qui  se  familiarisèrent  avec  la  philosophie 
ancienne  furent  contraints  de  s’excuser  de  ces  études 
près  de  leurs  coreligionnaires  ; si  nous  lisons  que  les 
fonctions  de  grammairiens  , de  philologues,  sans  parler 
de  l’art  du  peintre  ou  du  statuaire,  que  la  transmission 
des  sciences  mondaines,  furent  tenues  pour  des  occupa- 
tions indignes  d’un  chrétien,  comme  si  l’étude  sans  l’en- 
seignement pouvait  être  forte  et  rapide;  alors  nous  som- 
mes en  droit  de  nommer  ces  exclusions  des  résultats 
d’un  zèle  aveugle  qui  pensait  déterminer  les  nouveaux 
prosélytes  à répudier  entièrement  leur  vie  passée. 
Mais  cet  aveuglement  ne  pouvait  certes  pas  être  de 
longue  durée;  et  il  arriva  bientôt  des  temps  qui  instrui- 
sirent les  chrétiens,  et  les  poussèrent  à un  progrès  sen- 
sible. L’empereur  Julien  leur  ayant  interdit  l’interpré- 
tation des  écrits  des  poètes  et  des  philosophes  païens  , 
ainsi  que  l'enseignement  des  sciences  païennes,  les 
chrétiens  comprirent  la  signification  de  la  violence  qu’ils 
subissaient;  ils  conçurent  que  par  suite  de  cette  défense 
ils  étaient  privés  d’un  indispensable  moyen  de  culture, 
rie  perfectionnement;  ce  qu’ils  s’étaient  d’abord  interdit 
à eux-mêmes  leur  parut  alors  de  première  nécessité  ; les 
évêques  chrétiens  entreprirent  de  suppléer  par  des  imi- 
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tâtions  fie  la  littérature  ancienne  à la  privation  dont 
leurs  écoles  étaient  frappées.  Mais  quand  même  il  y 
aurait  en  cela  un  aveu  que  l’étude  de  la  littérature  an- 
cienne était  nécessaire  aux  chrétiens  de  ces  temps,  on 
ne  devait  cependant  point  en  sentir  aussi  vivement  le 
besoin  que  celui  île  la  culture  des  sciences  si  fécondes. 
L’étude  de  l’antiquité  avait  décliné  en  général  très 
rapidement  parmi  les  païens  au  ni'  et  surtout  au  ive 
siècle,  mais  principalement  aussi  parmi  les  chrétiens;  et 
le  christianisme , concentré  en  lui-même,  ne  peut  injus- 
tement être  accusé  d’avoir  beaucoup  contribué  à cette 
décadence.  L’horreur  de  la  littérature  païenne  subsista 
toujours  parmi  les  docteurs  de  l’Eglise,  même  dans 
les  temps  où  les  prédications  travaillées  avec  art  cha- 
touillaient le  goût  de  la  cour  impériale,  et  acquéraient 
devant  le  peuple  le  plus  glorieux  retentissement.  Cette 
horreur  se  manifesta  dans  de  nombreuses  admones- 
tations sur  la  corruption  contagieuse  de  la  civilisation 
païenne;  et  lorsque  le  christianisme,  s’étant  introduit 
dans  la  cour  impériale  et  dans  la  haute  société,  parut 
avoir  concilié  la  vie  religieuse  avec  les  arts  mondains, 
les  moines  de  l’Orient  apparurent  investis  d’une  grande 
autorité , et , à l’exemple  de  saint  Antoine,  peu  disposés 
à se  commettre  avec  les  sciences  temporelles.  Ces 
moines  étaient,  comme  on  les  nommait  et  comme  ils  se 
nommaient  eux-mêmes,  des  philosophes  chrétiens,  des 
hommes  qui  cherchaient  la  philosophie  uniquement 
dans  la  dureté,  l’austéÜté  de  la  vie,  dans  l’exercice  de  la 
piété , dans  le  mépris  de  la  vie  temporelle  comme  de  la 
science  mondaine.  Dans  toute  l’antiquité  nous  ne  trou- 
vons rien  à leur  comparer  que  les  Cyniques , avec  leurs 
vertus , avec  leurs  vices , et  même  avec  leur  doctrine  de 
l’amélioration  illimitée.  Ces  moines  ne  relevaient  pas 
d’abord  de  la  constitution  de  l’Église;  plus  tard,  moyen- 
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nant  un  changement  dans  leur  genre  de  vie , ils  durent 
y être  incorporés.  Ils  eurent  souvent  une  grande  part 
dans  les  affaires  de  l’Eglise  , et  l’on  voit  par  toutes  leurs 
actions  qu'ils  avaient  épousé  le  principe  qui  avait  pré- 
sidé à la  formation  de  l’Église,  celui  de  la  lutte  de  la  vie 
religieuse  contre  la  vie  temporelle;  on  voit  de  plus  qu’ils 
agissaient  pleins  de  l’esprit  qui  avait  soulevé  l’Église 
contre  l’État  : cela  s observe  clairement  lorsqu’on  les 
suit  qui  portent  souvent  secours  à l’Église  dégénérée , 
dominée  par  l’intérêt  du  monde,  et  qui  s’efforcent  d’en 
défendre  la  liberté. 

Portons  maintenant  nos  regards  vers  les  Pères  qui 
vont  individuellement  nous  occuper  dans  cette  période; 
nous  verrons  de  la  manière  la  plus  évidente  que  pendant 
toute  cette  première  époque , la  philosophie  chrétienne , 
ainsi  qu’il  a déjà  été  dit  précédemment,  ne  fut  et  ne  put 
être  qu’un  problème  accessoire.  Deux  hommes  attirent 
principalement  notre  attention,  et  seront  l’objet  de  l’exa- 
men le  plus  général , le  plus  complet  : ce  sont  Origène 
et  saint  Augustin  ; l’un  docteur  de  l’Église  orientale ,. 
l’autre  de  l’Église  occidentale.  Quel  singulier  rapport, 
toutefois,  ils  soutiennent  avec  leur  temps  et  les  époques 
subséquentes  ! Ni  l’un  ni  l’autre  n’ont  engendré  un  déve- 
loppement fécond  de  la  science,  comme  a fait  un  Socrate, 
un  Kant  ; tout  au  contraire  après  eux  a commencé  le 
déclin  de  la  vie  scientifique  en  général.  Origène  avait  osé 
jeter  un  coup  d’œil  sur  le  domaine  de  la  science  presque 
tout  entier , et  remuer  dans  sesp’echerches  sur  la  doc- 
trine de  la  foi  chrétienne  des  principes  très  généraux 
sur  la  nature  du  mondain,  du  temporel.  Ses  doctrines 
ne  sont  point  arrêtées  complètement,  et  surtout  elles 
ne  se  donnent  point  pour  pleinement  conformes  à la  doc- 
trine chrétienne;  sous  tous  ces  rapports,  elles  étaient 
propres  à pousser  puissamment  à des  recherches  ulté- 
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Heures.  Est-ce  le  résultat  qu’elles  amenèrent  ? nous  n’en 
trouvons  que  de  très  faibles  indices.  Les  propositions 
finales  auxquelles  Origène  était  arrivé , on  pourrait  dire 
ses  expressions  mal  entendues,  furent  seules  désapprou- 
vées, condamnées  et  presque  sans  examen,  presque  sans 
qu’aucune  tentative  ait  été  faite  par  ses  partisans  pour 
justifier  sa  véritable  doctrine;  on  chercha  simplement 
à expliquer  sa  doctrine  dans  un  sens  plus  modéré, 
moins  contraire  à la  doctrine  de  l’Église.  Tout  cela  fut 
sans  influence  essentielle  sur  le  développement  scienti- 
fique. Mais  immédiatement  après  Origène  s’engagèrent 
des  luttes  sur  des  points  de  doctrine  particuliers  qui 
pouvaieutétrelortiinportants,  mais  qui  détournèrent  l’at- 
tention  de  l’ensemble  de  la  science , etobstruèrent  toutes 
les  hautes  vues  scientifiques.  Les  efforts  d Origène  pour 
élever  la  doctrine  de  l’Église  orientale  à un  point  de  vue 
général  ne  furent  guère  que  des  tentatives  infructueuses. 
Même  chose  a lieu  dans  l’Église  occidentale:  saint  Au- 
gustin suivit  là  une  marche  analogue  à celle  d’Origène 
dans  l’Église  d’Orient,  et  arriva  au  même  résultat;  car 
après  saint  Augustin  on  descendit  également  du  point 
de  vue  général  et  élevé,  il  paraît  que  les  causes  de  cette 
déchéance  sont  dans  les  circonstances  extérieures  , qui 
furent  entièrement  défavorables  : car  déjà  dans  les  der- 
nières années  de  saint  Augustin  les  occupations  scienti- 
fiques reçurent,  par  suite  des  invasions  de  peuples, 
un  coup  mortel.  Si  nous  pénétrons  dans  la  vie  de  saint 
Augustin  lui-même,  nous  ne  pourrons  guère  douter  de 
la  profondeur  de  ses  principes.  Dans  le  commencement 
de  sa  carrière,  on  remarque  en  lui  un  élan  scienti- 
fique beaucoup  plus  élevé  que  vers  la  fin  de  sa  vie; 
dans  la  dernière  période  de  son  existence , il  se  vit  en- 
gagé dans  une  lutte  sur  une  question  particulière  qu'il 
scruta  avec  bonheur  en  apparence , mais  où  il  n’aboutit 
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qu’à  une  conclusion  provisoire,  et  oii  il  déposa  le  germe 
d’une  foule  de  controverses  qui  s’élevèrent  immédiate- 
ment après,  comme  encore  beaucoup  plus  tard.  De  telle 
façon  que  le  point  de  vue  scientifique  général  fut  ra- 
baissé à un  point  de  vue  particulier  et  polémique.  Ce- 
pendant , si  nous  considérons  en  général  le  dernier  ré- 
sultat de  l’époque  des  Pères , nous  ne  pouvons  rien  voir 
de  fortuit  dans  les  phénomènes  extérieurs  de  son  déve- 
loppement; nous  devons  plutôt  conclure  des  troubles 
qui  entravèrent  le  progrès  de  la  culture  scientifique 
déjà  avancée,  que  cette  époque  n était  point  destinée 
à soutenir  les  aspirations  de  la  science  purement  et  sans 
mélange  d’intérêts  étrangers. 

Cette  observation  acquiert  encore  plus  de  netteté, 
d’autorité,  si  l’on  jette  un  coup  d’œil  sur  le  cours  entier 
de  la  philosophie  à l'époque  des  Pères.  Le  premier  mou- 
vement de  la  philosophie  chrétienne  se  manifeste  chez 
lesGnostiquesqui  se  tiennent  littéralement  sur  les  limites 
de  la  pensée  de  l’antiquité  et  de  la  pensée  du  christia- 
nisme, qui  reconnaissent  la  haute  signification  delà 
révélation  chrétienne,  qui  y voient,  la  plupart  dü  moins, 
le  pôle  de  l’histoire , mais  ne  se  laissent  cependant  point 
distraire  de  leur  point  de  vue  scientifique  et  entraîner 
vers  des  problèmes  plus  essentiels , selon  la  tendance 
qui  a été  imprimée  dès  le  premier  siècle  après  le  Christ 
par  la  fusion  des  systèmes  de  l’ürient  et  de  la  Grèce. 
Tout  impuissante  que  fût  cette  sorte  de  philosophie 
à répondre  à la  pensée  du  christianisme , tout  inha- 
bile quelle  fût  à prendre  une  position  dans  la  science 
du  moment  quelle  eut  adopté  des  représentations 
symboliques,  analogues  aux  représentations  sensibles 
de  l'Orient  ; on  peut  toujours  soutenir  que  les  plus 
avancées  parmi  les  sectes  gnostiques  ont  déployé,  pour 
édifier  un  système  philosophique,  de  plus  grands  efforts 
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que  tous  les  docteurs  des  Églises  qui  s’élevèrent  ensuite. 
Dans  la  lutte  contre  les  Gnostiques , et  contre  les  Païens 
et  les  Juifs,  se  forma  progressivement  le  système  de  la 
doctrine  ecclésiastique,  jusqu’au  degré  de  développement 
où  nous  le  trouvons  dans  les  Apologistes , dans  saint 
Irénée,  dans  Tertullien.  Alors  se  dessinèrent  les  pre- 
miers traits  des  doctrines  qui  différencient  le  chrétien 
du  judaïque  et  du  païen , mais  sans  revêtir  encore  une 
forme  nettement  arrêtée. On  juge  de  ce  caractère  évident 
mais  encore  vague,  en  passant  de  saint  Irénée  et  de 
Tertullien  aux  Pères  alexandrins,  à saint  dément  et  à 
Origène  : l’on  trouve  que  chez  ces  derniers  la  lutte  contre 
les  Gnostiques  a pris  une  allure  plus  modérée,  et  que, 
dans  leur  tendance  à une  doctrine  harmonique , capable 
d’embrasser  l’ensemble  du  monde,  ils  se  mont  rent  métne, 
sur  plusieurs  points  particuliers,  les  continuateurs  de  la 
pensée  gnostique  : c’est  alors  que  pointent  les  germes 
d une  polémique  nouvelle  qui  mit  en  lumière  les  propriétés 
les  plus  tranchées,  les  plus  spécifiques  du  christianisme. 
Les  Alexandrins  ne  combattirent  point  les  Gnostiques 
avec  une  parfaite  sécurité  ; nous  remarquons  dans  le:. 
Pères  d’Alexandrie  une  incertitude  qui  est  mal  dissimulée 
par  leur  zèle  de  systématisation  ; sous  le  rapport  de  ce 
zèle  ils  furent  inférieurs  aux  Gnostiques , comme  dans 
la  connaissance  de  l’essentiel  de  la  révélation  chrétienne 
ils  furent  au-dessous  de  leurs  successeurs.  Il  est  assez 
happant  que  cette  époque  toute  polémique  développa 
simplement,  des  points  particuliers  de  doctrine  : au  milieu 
des  discussions  contre  l’arianisme,  on  dut  aboutira  des 
idées  plus  déterminées  sur  la  trinité,  laquelle  formait  le 
point  central  de  la  théologie  chrétienne.  Mais,  avec  le 
progrès  de  la  doctrine  ecclésiastique,  grandit  toujours 
de  plus  en  plus  1 aspiration  philosophique  tï  une  con- 
struction systématique , principalement  dans  l’Eglise 
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orientale,  qui  jusqu’alors  a joué  le  principal  rôle  dans 
l’investigation  philosophique.  Une  fois  les  luttes  contre 
l'arianisme  terminées,  on  tomba,  presque  généralement 
en  Orient , sur  des  questions  qui  ne  portent  point  un  ca- 
ractère purement  philosophique,  mais  tiennent  princi- 
palement à l’élément  historique  du  christianisme;  ces 
questions  furent  pourtant  traitées  philosophiquement: 
c’étaient  des  questions  de  cette  nature  que  celles  qui 
avaient  trait  à la  nature  et  à la  volonté  du  Sauveur.  Pour 
discuter  de  tels  problèmes , la  pensée  dut  adopter  un 
certain  formalisme  : on  le  voit  à la  prédiction  accordée  à 
la  logique  d’Aristote.  Ces  formules  étaient  sans  doute 
utiles  à l’harmonie  extérieure  de  la  doctrine  ecclésias- 
tique, mais  elles  en  touchaient  d’autant  moins  l’esprit  in- 
time de  cette  doctrine  ; et  une  réaction  qui  s’opéra  contre 
la  tendance  investigatrice  à apprécier  le  divin  selon  la  me- 
sure des  conceptions  humaines,  c’est-à-dire  par  son  oppo- 
sition avec  l’expérience,  dévoila,  d’un  autre  côté,  un  pen- 
chant à la  contemplation  mystique,  qui  était  très  peu 
nécessaire  pour  les  recherches  philosophiques.  En  même 
temps  l’Église  occidentale  se  sépara  plus  complètement 
quelle  ne  l’avait  dû  faire  jusque  là  de  l’Église  orientale; 
cette  séparation  eut  sa  cause  principale  dans  les  événe- 
ments politiques,  mais  n’en  fut  cependant  pas  moins 
déterminée  par  les  tendances  spirituelles  d’alors.  Lors- 
que les  empereurs  romains  eurent  embrassé  la  religion 
chrétienne,  la  puissance  politique  s’accumula  toute  en 
Orient,  et  bientôt  les  affaires  ecclésiastiques  n’empé- 
chèrent  pas  de  briguer  les  honneurs  civils , ce  qui  dé- 
tourna des  aspirations  scientifiques  pures.  En  Occident, 
où  l’on  était  éloigné  du  pouvoir  temporel  et  où  la  puis- 
sance de  l’empereuravait  bientôt  été  brisée,  l’Église  jouit 
d’une  plus  grande  indépendance,  laquelle,  au  commen- 
cement du  moins , détermina  un  vif  élan  scientifique. 
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C’est  un  fait  constant  dans  tout  le  cours  de  l'histoire, que 
la  science  fut  répandue  par  la  langue  grecque  chez  les 
populations  qui  parlaient  l’idiome  latin  ; mais  le  chris- 
tianisme affranchit  les  populations  latines  de  la  dépen- 
dance scientifique  où  elles  étaient  par  rapport  a la  Grèce, 
et  il  les  éleva  au-dessus  de  l’esprit  d’iinitation  jusqu’à  la 
création  libre.  La  fin  du  deuxième  siècle  en  offre  un 
exemple  dans  le  génie  puissant  de  Tertullien;  cet  exem- 
ple est  corroboré  par  celui  de  l’esprit  fécond  de  saint 
Augustin.  Par  ces  hommes  se  développa  dans  l’Église 
latine  une  manière  de  penser  originale  qui  transmit  les 
germes  de  l’ancienne  philosophie  aux  peuples  modernes. 
llestincontestableque,dès  cette  époque,  les  recherches 
philosophiques  de  l’Église  occidentale  eurent  beaucoup 
plus  d’importance  que  celles  de  l’Église  orientale  ; mais 
l’Église  d’Occident  ne  put,  sous  les  Pères,  se  livrer  active- 
ment à ses  recherches  que  pendant  très  peu  de  temps  , 
car  les  conquêtes  des  populations  barbares  ébranlaient 
alors  la  civilisation  des  anciens  peuples.  Au  milieu  des 
misères  de  cette  époque,  il  ne  resta  bientôt  plus  qu’à  res- 
taurer dans  sa  mémoire  les  débris  informes,  décolorés, 
mesquins,  de  l’antique  science.  L’important  pourl’avenir 
était  déjà  accompli  : déjà  saint  Augustin  , le  grand  doc- 
teur du  moyen-âge  et  de  toute  l’Église  occidentale,  avait 
entrouvert  la  profondeur  de  ses  pensées,  et  répandu  un 
trésor  de  doctrines  fécoudes  et  de  salutaires  exhorta- 
tions; on  était  dès  lors  suffisamment  certain  que,  tant 
que  l’Église  d’Occident  conserverait  les  principes  de 
doctrine  développés  par  saint  Augustin , la  pensée  phi- 
losophique ne  pourrait  point  être  condamnée,  même 
dans  sa  puissante  hardiesse.  Les  résultats  du  reste  de 
cette  Époque,  comparés  à l’œuvre  fondamentale  de  la 
civilisation , sont  assurément  misérables , chétifs  et 
comme  avortés. 
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D’après  tout  ce  que  nous  venons  de  dire  sur  cette 
Époque , on  voit  qu’il  est  extrêmement  difficile  d’établir 
avec  netteté  des  divisions  dans  ce  laps  de  temps.  Plus 
la  philosophie  est  dépendante  dans  une  époque  donnée 
des  autres  aspirations  de  l’esprit  humain , moins  son  dé- 
veloppement est  simple , moins  on  en  peut  discerner  les 
progrès  réguliers.  A l’époque  qui  nous  occupe,  les  ten- 
dances les  plus  différentes  s’entrecroisent  : il  y a une 
manière  de  penser  qui  se  manifeste  tout  d’abord  dans 
l’Égl  ise  orientale  et  une  autre  dans  l’Église  occidentale, 
une  parmi  les  chrétiens  qui  se  servent  de  la  langue 
grecque , une  autre  parmi  ceux  qui  emploient  la  langue 
latine , et  cette  différence  aboutit  à un  schisme  complet 
dans  l’Église  ; il  y a des  polémiques  tantôt  contre  les 
intuitions  orientales , tantôt  contre  la  philosophie  grec- 
que; et  la  philosophie  grecque  ainsi  que  les  intuitions 
orientales  sont  quelquefois  distinctes  de  la  pensée  chré- 
tienne et  quelquefois  confondues  avec  elle  ; c’est  un 
combat,  ici  contre  l’ancien  État  et  l’ancienne  nationalité, 
là  touchant  le  développement  de  la  constitution  de  l’É- 
glise; puis  à cela  viennent  se  mêler  encore  les  passions 
politiques  en  ferment,  qui  dissolvent  l’ancienne  puis- 
sance romaine;  puis  se  présentent  en  outre  les  impul- 
sions spirituelles  qu’excitent  des  souvenirs  ardents,  et  qui 
exhortent  à maintenir  debout  l’ancienne  civilisation 
scientifique.  Comment  voulez-vous , avec  ces  influences 
de  nature  diverse , qu’un  avancement  régulier  de  la 
philosophie  ait  été  possible  ? 

Cependant  nous  devons  essayer  d’établir  quelques 
divisions  dans  la  diversité  de  notre  matière;  ces  divi- 
sions pourront  jeter  du  jour  sur  les  considérations  pré- 
cédentes, considérations  d’où  résultait  l’impossibilité 
d’embrasser  la  série  harmonique  des  événements  et 
d’adopter  dans  notre  récit  une  marche  chronologique 
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sévère.  Dès  le  début  de  notre  histoire  nous  trouvons  un 
ordre  de  doctrines  qui  peuvent  être  considérées  comme 
les  premières  tentatives  faites  pour  traduire  les  asser- 
tions du  christianisme  en  des  pensées  scientifiques.  Ces 
essais  ontleur  point  central  dans  les  doctrines  gnostiques, 
tant  qu’elles  appartiennent  à la  philosophie.  Le  signe 
caractéristique  de  ces  doctrines  est  frappant  : la  pensée 
qui  précéda  l’avénement  du  christianisme  y domine 
encore.  Elles  devancèrent  tous  les  autres  développe- 
ments de  la  philosophie  chrétienne  ; et , naturellement , 
elles  furent  reproduites  plus  tard  sous  des  formes  plus 
complexes  et  sous  d’autres  noms  : la  pensée  plnloso- 
phique  du  christianisme  ne  pouvait  se  maintenir  la  . 
même  partout,  dans  toutes  les  classes  d’hommes  en 
même  temps.  Aucun  scrupule  ne  nous  détournera,  dans 
notre  récit,  de  rattacher  aux  doctrines  gnostiques 
toutes  celles  qui  sout  empreintes  du  même  caractère , 
eussent -elles  acquis  dans  la  suite  une  plus  grande 
valeur;  car  ce  n’est  que  dans  le  temps  qui  précéda 
le  développement  d’une  philosophie  dans  le  sens  véri- 
tablement chrétien, que  les  essais  de  la  nature  des  essais 
gnostiques  acquirent  une  signification  historique  plus 
élevée  ; postérieurement  ils  ne  se  présentèrent  plus  que 
comme  des  répétitions  sans  efficacité  durable  , et  comme 
des  œuvres  qui  avaient  survécu  à leur  temps.  Presque  a 
la  même  époque  où  les  systèmes  gnostiques  iloris- 
saient , les  recherches  philosophiques  prenaient  de 
l’extension  dans  l’Église  orthodoxe,  d’abord  par  le  fait 
des  Apologistes  qui  combattaient  directement  le  paga- 
nisme pur  et  le  judaïsme,  puis  par  le  fait  de  saint  Irénée 
et  de  Tertullien , qui  attaquèrent  les  Gnostiques.  A ces 
deux  grands  esprits  se  rattachent,  quoique  doués  d un 
sens  plus  synthétique  et  plus  scientifique , les  théologiens 
alexandrins,  Clément  d’Alexandrie  et  Origène.  Le  déve- 
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loppement  polémique  de  la  philosophie  chrétienne  revêt 
donc  une  forme  dans  laquelle  on  ne  peut  méconnaître 
le  progrès.  La  langue  et  la  civilisation  de  la  Grèce 
prédominent  évidemment  jusqu’ici;  Ter  milieu  seul  re- 
lève dune  race  latine.  Immédiatement  après  Origène, 
la  curiosité  philosophique  s’affaiblit,  comme  nous  l’a- 
vons déjà  indiqué  ; et  les  progrès  antérieurs  atteigni- 
rent un  but  tel  que  1 on  se  sentit  alors  plein  de  sécurité 
et  satisfait  pendant  quelque  temps.  Bientôt  les  contro- 
verses ariennes  , qui  suscitèrent  un  des  plus  importants 
progrès  dans  la  pensée  chrétienne,  se  rattachèrent  direc- 
tement, chez  les  avant-coureurs  de  l’arianisme,  à la  doc- 
trine d’Origène  et  de  ses  disciples.  Le  déclin  de  l’investi- 
gation philosophique  ne  fut  donc  que  le  signe  d’une 
époque  plus  significative  dans  le  développement  de  la 
philosophie.  Notre  première  section  de  la  philosophie  des 
Pères  s’étendra  donc  jusqu’au  milieu  du  troisième  siècle, 
et  embrassera  à peu  près  un  siècle  et  demi.  Quant  à son 
caractère , la  lutte  de  ses  propres  opinions  contre  les 
doctrines  du  paganisme  et  du  judaïsme  y prédomine , et, 
par  conséquent,  le  vif  désir  de  marquer  les  traits  princi- 
paux et  distinctifs  du  christianisme,  au  tant  quele  permet- 
tait alors  la  capacité  scientifique  de  1 intelligence.  Les 
discussions  que  les  Pères  de  l’Église  engagèrent  à celte 
époque  éclatèrent  également  au  sein  même  de  l’Église 
chrétienne,  qui  devint  ainsi  leur  champ  de  bataille;  elles 
eurent  pour  résultat  essentiel  de  rejeter  toutes  les  repré- 
sentations que  les  premiers  essais  de  la  pensée  chré- 
tienne , tentés  par  les  j uifs  et  les  païens,  avaient  adoptées  : 
aussi  leshérésiesdeceiteépoqueontétércconnuescomme  • 
telles  essentiellement  par  tous  les  siècles  ultérieurs. 

La  philosophie  suivit  une  direction  remarquablement 
différente  dans  la  seconde  partie  de  la  période  des  Pères. 
Nous  réunissons  dans  cette  partie  les  discussions  les 
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plus  importantes  qui  se  soient  jamais  élevées  relative- 
ment à lu  doctrine  ecclésiastique  dans  le  sein  de  l’Église 
chrétienne,  je  veux  parler  des  controverses  ariennes  et 
des  pélagiennes.  Celles  qui  s’engagèrent  dans  le  même 
temps  ou  un  plus  tard  ne  nous  ontoccupés  qu’en  passant 
ou  point  du  tout;  car  tantôt  elles  ne  présentaient  qu’un 
intérêt  secondaire,  tantôt,  concernant  la  personne  du 
Christ,  elles  n’avaient  pas  un  ol^t  philosophique  pur. 
Nous  sommes  arrivés  sans  contredit  à l’apogée  de  la 
dogmatique  chrétieune , lorsque  nous  touchons  au  siècle 
d’un  Athanase,  d’un  Grégoire  de  Nysse,  d’un  Augustin. 
Déjà  la  forme  extérieure  que  revêt  la  discussion  dans 
cette  seconde  partie  de  l'époque  des  Pères , se  distingue 
avantageusement  de  la  forme  adoptée  dansja  première 
partie.  Primitivement  la  doctrine  ecclésiastique  s’était 
instituée  sous  l’influence  d’une  opinion  de  plus  en  plus 
profonde,  et  des  hommes  éminents  avaient  pu  contribuer 
à la  fonder;  mais,  en  résumé,  le  trait  caractéristique  de 
cette  époque  avait  été  la  connaissance  des  besoins  im- 
périeux de  l’Eglise,  connaissance  qui  s’était  répandue 
vivement  et  universellement.  Maintenant , au  con- 
traire, l'Église  est  devenue  nombreuse,  et  les  liens  qui 
l'unissent  en  sont  d autant  plus  faibles;  maintenant  la 
multitude  a perdu  la  claire  intelligence  des  nécessités  de 
l’Église  ; les  occupations  ecclésiastiques  sont  échues 
entre  les  mains  de  quelques  hommes,  et  les  points  de 
la  doctrine  ecclésiastique  sont  décidés  presque  sans 
contradiction  par  les  assemblées  des  évêques.  Cette 
transformation  organique  avait  déjà  eu  lieu  avant  le 
concile  de  Nicée,  et  correspond  assez  exactement  au 
commencement  de  la  deuxième  partie  de  noire  Épo- 
que ; mais  lorsque  Constantin-le-Grand  eut  donné  le 
premier  exemple  d’un  concile  universel  convoqué  au 
nom  de  l empereur  , et  que  ses  successeurs  furent 
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entrés  dans  cette  voie  pour  décider  des  points  de  doc- 
trine controversés,  alors  le  pouvoir  temporel  s’unit 
au  pouvoir  des  évéques  , et  l’accord  des  deux  pouvoirs  . 
détermina  ce  qui  devait  être  cru.  Nous  n’irons  pas  jus- 
qu’à  soutenir  que  c’était  déjà  le  temps  où  des  circonstan- 
ces fortuites  , des  volontés  individuelles  ont  consacré 
une  doctrine  comme  doctrine  de  l’Église,  parce  que, 
effectivement , de  tÉles  causes  avaient  réussi  parfois  à 
entraver  une  décision.  Mais  il  est  certain  que  les  dis- 
cussions et  leur  solution  procédèrent  moins  de  l’opi- 
nion universelle  que  de  la  science  qui  était  l’occupa- 
tion du  clerc.  Il  s’ensuivit , en  outre,  qu’à  cette  époque 
les  doctrines  prirent  un  caractère  qui  appartenait  plus 
à l’école  qu’à  la  vie  pratique  , et  reposèrent  sur  de§ 
distinctions  que  l’intellect  de  la  foule  des  croyants  ne 
pouvait  saisir.  Une  autre  différence  plus  essentielle 
existe  encore  entre  les  controverses  de  la  première 
partie  de  cette  période  , et  celle  de  la  seconde  dont 
nous  parlons  maintenant.  Dans  la  première,  on  avait 
discuté  sur  des  tîistinctions  relatives  à la  doctrine  chré- 
tienne ; mais  dans  la  seconde , ce  sont  des  questions 
qui  ont  pris  naissance  dans  le  christianisme , et  que 
des  tendances  différentes  ont  résolues  dans  les  limites 
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de  la  doctrine  chrétienne.  Notre  assertion  est  prouvée 
évidemment  par  toutes  les  questions  qui  furent  agi- 
•_  tées  sur  la  personne  du  Christ.  Même  les  controverses 
ariennes,  partout  où  elles  présentent  des  résultats  af- 
firmatifs , abordent  ces  questions  , ces  recherches  ; 
mais  nous  ne  nions  point  pour  cela  que  l’arianisme  ait 


détruit  ce  qui  avait  survécu  du  paganisme  ou  du  ju- 
daïsme. Personne  ne  méconnaîtra  que  l’opinion  que 
nous  avons  avancée  ne  soit  confirmée  encore  à un* 
plus  haut  degré  par  les  controverses  où  saint  Augustin 
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' parler  de  la  polémique  pélagienne.  Le  rapport  de  la 
grâce  divine  avec  la  liberté  humaine  n’était  point  tout- 
à fait  négligé  par  la  pensée  païenne  et  par  la  pensée 
juive,  mais  le  mérite  de  l’avoir  éclairci  revient  particu- 
lièrement à la  philosophie  chrétienne;  c’est  elle  qui  la 
traité  dans  toute  son  étendue,  avec  profondeur,  avec 
une  sagacité  pénétrante.  Il  n’appartenait  de  donner  , 
d’exprimer  une  solution  satisfaisante  de  ce  problème 
qu’à  une  religion  qui  honorât  la  puissance  illimitée  d un 
Dieu,  et  le  considérât,  non  seulement  sous  un  rapport 
éloigné,  étrangers  nous,  mais  encore  comme  une  puis- 
sance sanctifiante  résidant  dans  notre  cœur.  Ces  recher- 
ches sur  la  grâce  divine  se  rattachent  donc  finalement  à 
la  conclusion  de  la  doctrine  de  la  Trinité,  et  aboutissent 
à la  confirmation  de  la  divinité  de  l’Esprit  saint  ; elles  for- 
ment , en  général , la  fin  des  controverses  dogmatiques, 
qui  eurent  des  conséquences  fécondes  à l’époque  des 
Pères.  Nous  pourrions  dire,  en  un  certain  sens,  que 
les  controverses  ariennes  établirent  des  points  qui  étaient 
moins  nécessaires  à tous  égards  , qu’arbitraires  dans 
la  foi  chrétienne,  et  quelles  ne  conquirent  des  adhé- 
sions que  grâce  à l’emploi  d'un  langage  artificieux  (i); 
mais  cette  thèse , nous  pouvons  la  soutenir  dans  un 
sens  plus  positif , plus  tranché  , au  sujet  du  résultat 
«les  controverses  pélagiennes.  Ce  résultat  n'a  point 
amené  une  véritable  hérésie , parce  qu’il  embrassa 
diverses  tendances  de  la  pensée  chrétienne  , et  que 


(il  Afin  de  prévenir  tout  malentendu,  nous  remarquerons  ex- 
pressément que  tel  est  le  eas  pour  les  déterminations  de  ovaia  et  de 
vniçaais  , substantiel  et  personnel , sur  lesquelles  ne  se  sont  accor- 
dées ni  les  Eglises  latine  et  grecque  , ni  les  théologiens  orthodoxes 
en  particulier. 
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la  conciliation  scientifique  de  ces  tendances  dut  être 
cherchée  encore  pendant  longtemps.  Saint  Augustin 
pouvait  bien,  par  la  supériorité  de  son  propre  génie, 
renverser  la  doctrine  pélagienne,  et  faire  prévaloir  la 
doctrine  opposée,  celle  de  la  grâce;  mais  la  puissante  au- 
torité de  ce  grand  docteur  de  l’Église  ne  put  pas  écarter 
toutes  les  autres  doctrines  qui  concernaient  le  point  en 
discussion.  Cette  époque  , où  fleurit  la  philosophie  des 
Pères  , se  termine  donc  par  un  débat  qui  n’est  pas  vidé 
complètement , qui  reste  sans  résultat  satisfaisant;  et 
telle  devait  être  la  conclusion  négative  de  cette  philoso- 
phie , en  général , pour  répondre  à son  caractère.  Des 
recherches  aussi  partielles , aussi  exclusives  que  celles 
auxquelles  se  livrèrent  les  Pères  de  l’Église,  des  recher- 
ches principalement  théologiques,  éloignées  foncière- 
ment de  l’expérience  et  de  toutes  les  aspirations  tempo- 
relles , de  telles  recherches  ne  pouvaient  aboutir  à aucun 
résultat  satisfaisant;  elles  devaient  finir  au  momentmême 
de  leur  élan  le  plus  vigoureux  par  une  hypothèse  exclu- 
sivement théologique , comme  notis  en  trouvons  effecti- 
vement un  exemple  dans  la  doctrine  de  saint  Augustin,, 
qui  défendit  la  grâce  divine,  mais  méconnut  la  liberté 
de  la  volonté.  Il  y a encore  un  troisième  point  à remar- 
quer, et  qui  établit  la  différence  de  cette  section  de 
notre  histoire  avec  la  précédente  ; nous  l’avons  déjà  in- 
diqué. Le  rapport  de  l’Orient  avec  l’Occident  est  mainte- 
nant renversé  au  point  de  vue  philosophique:  primitive- 
ment l’Orient  joua  le  principal  rôle  dans  toutes  les 
recherches  scientifiques,  mais  maintenant  l’Occident 
est  parvenu  à un  développement  scientifique  beaucoup 
plus  élevé  que  celui  qu’atteignit  l’Orient.  Non  seulement 
saint  Augustin  surpassa  par  la  puissance  de  sa  polémique 
les  représentants  de  l’Église  grecque,  mais  il  embrassa 
encore  un  horizon  scientifique  autrement  étendu,  et,  de 
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même  qu’Origène,  il  ne  se  laissa  point  enchaîner,  dans  ses 
investigations,  aux  points  de  vue  de  la  polémique  aussi 
servilemcntquel’avaient  fait  la  plupart  des  Pères.  Cetin- 
tervertissenient  de  rapports  entre  l’Orient  et  l’Occident 
influa  peu  A peu  sur  la  marche  du  développement  dog- 
matique. Nous  l'avons  déjà  remarqué  : les  discussions 
ariennes  ayant  abouti  à la  doctrine  de  lEsprit  saint,  des 
recherches  sur  la  grâce  furent  aussitôt  provoquées,  et 
elles  durent  naturellement  favoriser  aussi  le  génie  prati- 
que de  1 Eglise  latine;  elles  contribuèrent  en  même  temps  r 

à donner  a 1 Eglise  latine  la  prééminence  dans  le  dévelop- 
pement de  l’esprit  scientifique.  Il  y a une  phase  remar- 
quable dans  le  progrès  de  ces  recherches , de  ces  doc- 
trines : la  formule,  le  symbole  de  la  foi  émane  de  Dieu  le 
Père,  et  arrive  par  l’intermédiaire  du  Fils  et  de  l’Esprit 
saint  à la  doctrine  pratique  de  l Églisequi  réunit  tous  les 
effets  de  la  grâce  du  Saint-Esprit.  Un  Père  qui  vivait  à 
l’époque  où  fut  instituée  la  doctrine  du  Saint-Esprit,  fait 
observer  que  l’Ancien  Testament  avait  révélé  le  Père, 
mais  annoncé  vaguement,  mystérieusement  le  Fils,  qu’il 
était  réservé  au  Nouveau  Testament  de  révéler.  La  di- 
vinité de  l’Esprit  avait  simplement  été  mentionnée,  mais 
aujourd'hui  l’Esprit  habite  parmi  les  chrétiens  et  se 
montre  plus  évidemment  : telle  fut  la  marche  naturelle 
de  la  révélation  (t).  Si  ce  Père  eût  vécu  un  peu  plus  lard, 
il  n’eût  certes  pas  manqué  de  faire  remarquer  que  la  ré- 
vélation accomplit  un  progrès  encore  plus  significatif 
en  dévoilant  la  grâce  efficace  et  son  opposition  avec  la 
volonté  humaine.  C’est  là  aussi  la  voie  dans  laquelle  est 
entrée  la  philosophie  des  Pères;  d’abord,  elle  rattacha 
tout  essentiellement  à l’idée  d'un  Dieu  grand  et  bonTafin 
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de  conduire  par  le  Christ  à la  vie  éternelle  les  croyants 
qui  se  trouvent  chez  les  peuples  anciens,  et  de  les  dé- 
fendre contre  tous  les  doutes  ; puis , au  commencement 
du  deuxième  siècle , les  discussions  ariennes  soutin- 
rent la  divinité  du  Fils  et , pendant  une  longue, période, 
la  divinité  de  l’Esprit,  jusqu’à  ce  que  enfin  la  doctrine 
de  la  grâce  divine  ait  été  professée  dans  son  sens  le 
plus  étendu.  i 

Cette  doctrine  clôt  le  développement  vivant  et  origi- 
nal de  la  philosophie  des  Pères;  les  idées  qui  furent 
adoptées  ensuite  portent  évidemment  les  traces  d’une 
décadence  prochaine.  Nous  diviserons  l’histoire  de  ce 
déclin  en  trois  sections.  Elle  n’excite  de  l’intérêt  qu’à 
un  seul  titre  : c’est  que ,'  considérée  comme  littérature 
latine,  elle  est  un  pont  jeté  entre  les  siècles  antérieurs 
et  les  siècles  subséquents , et  quelle  renferme  quelques 
uns  des  principes  philosophiques  du  moyen-âge;  et, 
considérée  comme  littérature  grecque,  elle  montre  quels 
éléments  hétérogènes  se  sont  trouvés  assimilés,  confon- 
dus dans  la  philosophie  des  Pères  : car  alors  les  élé- 
ments dont  le  mélange  disparate  était  déjà  très  sensible 
dans  les  Pères  orientaux,  se  séparèrent  nettement.  Le 
christianisme  avait  transformé  la  pensée  des  peuples 
anciens;  les  doctrines  théologiques  avaient  peu  à peu 
éliminé  toutes  les  conceptions  qui  n’avaient  pas  leur 
point  de  départ  dans  l’esprit  chrétien  ; mais  les  princi- 
pes scientifiques  les  plus  généraux  de  la  philosophie 
des  Pères  furent  repris  postérieurement  et  transformés 
selon  une  manière  de  penser  différente.  On  distingua 
alors  entre  les  doctrines  que  le  christianisme  avait  fondées 
inébranlablement,  et  les  opinions  philosophiques  sur 
lesquelles  on  pouvait  penser  diversement  tout  en  res- 
pectant la  véritable  foi  ; mais , remarquant  que  tout  est 
lié  à tout  dans  la  science,  on  dut  avouer  qu’il  y avait  un 
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grand  danger  sous  le  fait  même  de  cette  distinction  entre 
les  doctrines  et  les  opinions,  et  que  les  conséquences  de 
celles-ci  pourraient  ébranler  les  premières.  Les  doctri- 
nes particulières  conçues  selon  l'esprit  chrétien  furent 
maintenues  dans  leurs  traits  principaux,  tant  qu’elles 
furent  nécessaires  à l’établissement  de  l’Eglise  ; mais 
comme  ces  doctrines  avaient  un  nombre  infini  de  rap- 
ports éloignés , il  pouvait  toujours  subsister  beaucoup 
de  points  dont  les  contradictions  avec  les  doctrines  fon- 
damentales fussent  plus  ou  moins  cachées.  Celui  même 
qui  a un  principe  ferme  de  foi  n’est  pas  à l’abri  des 
points  de  vue  exclusifs  et  des  erreurs.  A quelle  profon- 
deur s’enracinent  les  préjugés  qui  sont  favorisés  par 
les  mœurs  et  une  expérience  de  plusieurs  siècles  ! 
Etait-il  possible  aux  chrétiens  qui  connaissaient  depuis 
l’enfance  les  langues  , les  littératures  grecque  et  latine, 
qui  en  avaient  été  nourris,  qui  vivaient  sous  la  con- 
stitution romaine,  sous  un  régime  dur,  guerrier,  qui 
avaient  laissé  émousser  leurs  sentiments  vraiment  hu- 
mains par  des  lois  pleines  de  cruauté,  qui  ne  savaient 
ni  condamner  l’esclavage  ni  surmonter  le  préjugé  que 
les  Grecs  et  les  Romains  sont  profondément  distincts 
des  Barbares;  était-il  possible  à ces  chrétiens  d’étre  fidè- 
les en  tout  à l’esprit  de  charité  et  de  tolérance  qui  res- 
pire au  fond  du  christianisme?  Quant  à nous,  nous  ne 
voyons  nul  motif  d’attendre  ce  résultat,  cette  fidélité  ; 
le  christianisme  nous  semble  plutôt  s’étre  résumé  en  ce 
qu’il  est  encore  aujourd’hui , après  avoir  déjà  agi  pen- 
dant plusieurs  siècles,  nous  voulons  dire  une  manière  de 
sentir  destinée  à fléchir  et  à vaincre  sur  plusieurs  points 
les  cœurs  endurcis  des  hommes.  Que  l’on  se  souvienne 
de  ce  qui  a été  déjà  dit  précédemment  : les  anciens  peu- 
ples avaient  conquis  la  gloire  dans  les  siècles  antérieurs 
au  christianisme;  c’est  donc  au  passé  que  s’attachaient 
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leur  cœur,  leurs  communs  sentiments  , leur  grandeur 
nationale.  Plus  Je  christianisme  humiliait  leur  orgueil , 
plus  il  affaiblissait  l’esprit  vivant  de  leur  développe- 
ment. Il  devait  donc  apparaître  d’autres  peuples  dont 
1 histoire  particulière,  dont  les  souvenirs  persistants  et 
harmoniques  se  fussent  développés  avec  le  christianisme, 
afin  que  cette  doctrine  religieuse  fût  saisie  sous  une 
forme  encore  plus  pure  que  celle  que  les  peuples  anciens 
avaient  été  en  état  de  s’approprier. 

Cette  dernière  pensée  nous  suggère  encore  une  autre 
observation  qui  s’y  rattache,  bien  que  l’ancienne  natio- 
nalité grecque  et  romaine  continue  encore  de  dominer 
dans  les  esprits  pendant  cette  Époque , elle  n’en  est  pas 
moins  morte.  C est  ce  qui  se  remarque  partout  où  se 
propage  en  ce  temps  la  philosophie  chrétienne.  Il  est 
assez  frappant  que  l’histoire  de  la  philosophie  des  Pères 
n ait  pas  à mentionner  un  seul  philosophe  important  qui 
appartienne  aux  anciens  pays  grecs  et  romains.  Nous 
n’aurons  à parler  de  Rome  et  de  l’Italie  que  dans  les 
derniers  moments  du  déclin  le  plus  avancé  de  l’une  et 
de  l’autre.  Athènes , l’ancienne  école  de  la  philosophie 
grecque,  ne  produit  qu’un  seul  homme,  l’apologiste  Athe- 
nagoras  : là,  tout  a donc  une  valeur  très  subordonnée. 
Déjà  la  philosophie  païenne  s’était  retirée  peu  à peu  du 
centre  de  la  civilisation  grecque  et  latine  vers  les  extré- 
mités les  plus  lointaines  ; ce  qui  favorisa  à un  très  haut 
degré  la  diffusion  du  christianisme  et  de  la  philosophie 
nouvelle.  Tout,  comme  la  formation  du  corps  humain, 
commence  d’abord  par  le  cœur;  puis,  lorsque  le  corps 
est  parvenu  à sa  taille,  à son  volume , sa  force  se  dé- 
ploie particulièrement  dans  les  membres  ; alors  les 
mains,  les  pieds  se  développent;  mais  le  cœur  cesse 
peu  à peu  de  battre.  De  même  se  sont  développés  les 
anciens  peuples  : leur  civilisation  s’est  répandue  à la  fin 
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au-ilehors  ; mais  au  fur  et  à mesure  que  cette  activité  se 
répandait  extérieurement,  leur  force  interne  se  consu- 
mait. Tout  germe  de  vie  ne  peut  animer  qu’une  certaine 
quantité  de  matière  ; plus  il  est  actif  dans  cette  matière, 
et  la  développe  au-dehors,  plus  il  devient  faible  au-dedans. 
C’est  ainsi  que  la  Grèce  et  l’Italie  dorment  pendant  cette 
Époque,  sont  mortes  à la  science,  ne  trahissent  plus  par 
des  résultats  leur  activité.  Mais  la  philosophie  chrétienne  , 
se  développe  dans  l’Église  orientale , en  Syrie , surtout 
en  Égypte,  çà  et  là  dans  l’Asie-Mineure , principalement 
dans  la  Cappadoce,  puis  dans  l’Église  occidentale, 
presque  exclusivement  en  Afrique,  ün  peut  remarquer 
que  les  pays  mêmes  dans  lesquels  les  peuples  modernes 
se  sont  formés , sont  destinés  à devenir  un  jour  le  théâ- 
tre d'une  investigation  philosophique  très  féconde;  pen- 
dant notre  période , ils  n’ont  qu’une  part  très  minime 
au  développement  de  la  philosophie  chrétienue.  Ils  se 
reposent;  leur  temps  n’est  pas  encore  venu. 
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TRANSITIONS 

» 

DE  LA  PHILOSOPHIE  ANCIENNE  A LA  PHILOSOPHIE  CHRÉTIENNE. 
SECTES  GNOSTIQUES , 

ET  AFFILIATIONS  AU  GNOSTICISME. 
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Observations  générales  sur  le  Onosticisme. 


Rien  que  le  christianisme  s'adresse  immédiatement  à 
cette  portion  de  la  société  dont  l’affaire  est  plutôt  l'action 
que  la  spéculation  pure,  toujours  est-il  que  plus  les  sen- 
timents religieux  agitent  notre  âme  profondément,  plus 
ils  nous  inspirent  de  fortes  pensées  qui  peuvent  être 
assimilées  â des  révélations  de  l'intelligence,  du  moins 
pour  leur  puissance  et  leur  fécondité.  Sans  doute , les 
écrits  des  Apôtres  du  christianisme  n’offrent  point  une 
doctrine  ordonnée  scientifiquement,  un  système  har- 
moniquement établi , clairement  organisé;  mais  les  pen- 
sées, qui  en  découlent  comme  d’une  source  inépuisable, 
viennent  s’empreindre  dans  notre  esprit  avec  une  invin- 
cible autorité,  et,  si  elles  ne  peuvent  le  transformer 
intimement , elles  lui  impriment  du  moins  le  mouvement 
le  plus  actif,  le  plus  vivant. 

On  le  conçoit  sans  peine  : la  prédication  du  christia- 
nisme ne  pouvait  point  opérer  la  transformation  com- 
plète de  tous  les  esprits  sur  lesquels  elle  produisait  une 
impression.  Toute  révolution  religieuse  a pour  effet  iné- 
vitable de  soulever  d’autres  activités  et  de  les  voir  s’é- 
i.  7 
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lancer  loin  du  but  auquel  elle  tend.  La  religion  chré- 
tienne ne  pouvait  donc  se  répandre  sans  entraîner  à sa 
suite  la  superstition  et  le  fanatisme.  Au  premier  bruit 
de  son  apparition , ces  formes  corrompues  , ou  plutôt 
ces  compagnons  pervers  d’une  institution  excellente , 
ne  pouvaient  tarder  à se  présenter.  Déjà  les  Apôtres  eux- 
mêmes  avaient  eu  à rendre  des  combats  contre  des 
esprits  exaltés,  extravagants,  qui,  il  est  vrai,  n’eussent 
pas  existé  sans  le  christianisme,  mais  aussi,  sans  lui, 
ne  seraient  pas  entrés  dans  une  voie  philosophique. 

Il  est  vraisemblable  en  soi  que  les  premières  fausses 
doctrines  qui  se  trouvèrent  en  contact  avec  le  christia- 
nisme et  s’efforcèrent  de  s’y  rattacher  par  quelque  côté, 
renfermaient  déjà  les  germes  des  erreurs  gnostiques  qui 
éclatèrent  plus  tard.  Comment,  en  effet,  l’intelligence 
approfondie  de  la  nouvelle  révélation  divine  n’aurait-elle 
point  entraîné  des  esprits  audacieux  à anticiper  dès  Je 
commencement  sur  ce  qui  n’était  réservé  qu’à  un  avenir 
lointain?  L’orgueil  spirituel,  qui  fut  un  des  mobiles 
principaux  du  gnosticisme , a jeté  depuis  longtemps  dès 
racines  dans  le  fanatisme  religieux.  Le  christianisme 
renfermait  simplement  un  vif  attrait  pour  la  connais- 
sance des  choses  divines.  Il  était  facile  de  substituer  à 
cet  attrait  naturel  et  pur  une  connaissance  plus  élevée, 
mystérieuse , et  réservée  en  privilège  aux  seuls  élus. 

On  remarque  dans  les  luttes  de  l’Église  apostolique 
des  traces  qui  semblent  indiquer  le  gnosticisme , mais 
çlles  ne  sont  poiqt  très  évidentes.  On  a dit  d’une  doc- 
trine quelle  prétendait  avoir  sondé  les  profondeurs  de 
Satan  ( i ) ; ce  mot  exprime  le  mieux  le  caractère  propre , 


(i)  Apocal.  a,  a4-  On  peut  entendre  ce  passage  littéralement 
ou  dans  le  sens  ironique,  cela  est  indifférent . 
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le  nœud  essentiel  des  doctrines  gnostiques.  Il  existe 
d’autres  vestiges  épars  çà  et  là  , mais  ils  présentent  des 
indications  encore  inoips  certaines  (i).  Nous  ne  dou- 
tons pas  qu’en  général  ils  n’aient  trait  au  gnosticisme  ; 
mais  notre  conviction  sur  ce  point  provient  plutôt  de 
considérations  supérieures  que  du  sens  littéral  de  la  tra- 
dition. 

Si  le  christianisme,  à son  début,  s’est  beaucoup  plus 
appliqué  à réformer  la  vie  pratique  que  la  science,  né- 
cessairement cette  direction  pratique  devait  donner 
naissance  à un  fanatisme  analogue.  Cette  induction  est 
confirmée,  en  effet,  par  la  plupart  des  documents  N 
que  nous  possédons  sur  les  doctrines  gnostiques  et  sur 
le  caractère  des  époques  les  plus  reculées  de  l’histoire 
de  l’Église.  Le  propre  des  erreurs  en  matière  religieuse 
est  de  donner  carrière  à la  superstition  qui,  placée  à un 
point  de  vue  mystérieux,  aperçoit  une  mystérieuse 
puissance  au-dessus  de  la  nature.  Les  miracles  du  chris- 
tianisme, dans  les  premiers  temps  de  son  apparition, 
devaient  presque  forcément  fournir  aussi  un  aliment  ’ 
aux  aberrations  de  la  foi.  Lors  même  qu’on  les  considé- 
rerait comme  un  moyen  d’agir  sur  les  esprits  et  de  donner 
aux  facultés  humaines  une  autre  direction,  les  moins 
subtiles  d’entre  les  hommes  élèveraient  toujours  cette 
conjecture , qu'il  existe  par  conséquent  des  forces  qui 
peuvent  être  employées,  au  nom  de  quelque  sentiment 
que  ce  soit , comme  de  simples  moyens  extérieurs.  Nous 
çn  trouvons  un  exemple  dans  l’histoire  de  Simon-le- 
Mage  (2). 

La  tradition  a rattaché  à ce  personnage  l’origine  du 


(1)  Ainsi  daus  l’épitre  de  saint  Jude  et  dans  le  deuxième  chapitre 
de  l'épitre  aux  Colossiens. 

(a)  Act.  8. 
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gnosticisme.  EUe  considère  la  doctrine  de  Simon  comme 
la  source  de  toutes  les  sectes  religieuses  postérieures , 
et  elle  représente  cette  doctrine  avec  plusieurs  des  traits 
qui  distinguèrent  plus  tard  le  gnosticisme  développé  (i). 
Ménandre,  disciple  de  Simon  et  Samaritain  comme  son 
maître,  transmit  les  premières  idées  hérétiques  à deux 
hommes  qui  devinrent  les  chefs  des  sectes  gnostiques , 
Saturnin  et  Basilide  (a).  Telle  est  donc  la  manière  des 
traditions  : elles  s’efforcent  de  ramener  à une  seule  et 
même  source  ce  qui  procède  de  causes  nombreuses  et 
différentes,  et  ce  qui  n’a  d’homogénéité  que  par  une  ten- 
dance spirituelle  commune.  La  connexion  dans  ses  récits 
historiques  ne  peut  pas  pour  cela  être  contestée  à la  tra- 
dition.'Les  sectes  des  Simoniens  et  des  Ménandriens, 
qui  reparaissent  après -un  long  intervalle  de  temps, 
prouvent  en  faveur  de  la  liaison,  delà  suite  dans  l'histoire 
traditionnelle;  mais  les  principes  chronologiques  seuls 
nous  défendent  de  croire  que  la  précédente  succession 
des  chefs  de  sectes  ait  été  conservée  par  une  tradition 
non  interrompue.  On  peut  encore  moins  accorder  qu’une 
doctrine  , dont  les  germes  historiques  résident  dans  une 
certaine  pensée  fort  répandue,  ne  se  soit  pas  formée 
successivement , comme  un  fleuve  se  forme  de  plu- 
sieurs ruisseaux  : sans  doute  les  uns  proviennent  d’une 
source  éloignée,  d’une  contrée  originairement  peu 
connue,  les  autres  échappent  à tout  renseignement  cer- 
tain; mais  lorsqu’ils  ont  mélangé  leurs  eaux,  nous  dis- 
tinguons encore  leurs  diverses  couleurs,  leurs  divers 
éléments , et  nous  pouvons  toujours  deviner  quelle  est 
leur  terre  natale.  # ' 

La  patrie  des  doctrines  gnostiques  est  incontestable- 

_ 

(i)  S.  Iren.,  I,  a3.  édit.  Massuet. 

(a)  Ib.,1 4,  I. 

* 4 

O. 
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ment  la  vaste  étendue  de  l’Orient.  Le  gnosticisme  puise 
ses  notions  moitié  dans  la  religion  juive,  moitié  aussi 
dans  les  autres  doctrines  orientales , surtout  lorsqu’elles 
prennent  un  caractère  plus  philosophique.  Il  a conservé 
beaucoup  de  formules , d'expressions , de  symboles  qui 
appartiennent  à l’Orient.  Il  se  répandit  d’abord  en  Syrie  et 
en  Egypte.  Il  chercha  ensuite  à pénétrer  plus  avant  dans 
l’Orient,  et  à s’enrichir  en  Perse  et  dans  les  Indes  d’une 
sagesse  plus  lointaine,  par  conséquent  plus  mystérieuse, 
plus  élevée  (i).  Néanmoins  il  s’efforça  d’allier  tous  les  élé- 
ments de  la  science  aux  idées  de  la  philosophie  grecque, 
et  conséquemment  il  doit  être  compté  sans  hésitation 
parmi  les  nombreux  phénomènes  qui  résultèrent  du 
mélange  de  la  philosophie  grecque  et  de  la  philosophie 
orientale  à l’époque  de  la  diffusion  du  christianisme. 

Les  doctrines  des  Gnostiques  ne  se  rapportent  pas 
toutes  de  la  même  manière  au  christianisme.  Les  unes, 
comme  nous  le  verrons,  avaient  un  penchant  marqué  à 
s’associer  au  mouvement  chrétien;  les  autres  tendaient  à 
opérer  un  rapprochement  entre  les  doctrines  procédant 
du  christianisme  et  leurs  propres  idées  exaltées  jusqu’à 
l’extravagance;  d’autres  enfin  ne  furent  qu’extérieure- 
ment  en  contact  avec  les  doctrines  chrétiennes,  et  ne 
virent  lans  le  christianisme  qu’une  doctrine  semblable 
à beaucoup  d’autres,  en  possession  sans  doute  d’une 
vérité,  mais  d’une  vérité  qui  avait  apparu  chez  d’autres 
peuples  et  à d’autres  hommes  déjà.  C’est  ainsi  que  pen- 
sait également  le  père  prétendu  de  tous  les  Gnostiques , 
Simon-le-Mage.  Le  récit  que  Simon  se  fit  adorer  comme 


(l)  La  doctrine  de  Basilide  est  évidemment  d’origine  persane. 
Archelai  et  Manetis  disp. , fin.,  55  p.,  276  b.  Routh  , Rell.  sacr. 
Bardesan  a une  parenté  incontestable  avec  les  Indiens.  Ofr.  Nean- 
der,  Syst.  Gnost p.  201,  suiv. 
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Jupiter  doit  être  renvoyé  à la  tradition(i);  mais  d’autres 
traits  pliis  caractéristiques , tels  que  le  culte  d’Hélène , 
qui  fut  interprété  dans  le  sens  de  la  transmigration  des 
àihes  et  de  la  fable  de  Stésichore,  tels  que  la  diffusion  de 
la  révélation  entre  les  Juifs,  les  Gentils  et  les  Samaritains, 
révélation  où  il  se  représentait  comme  l’organe  de  ÏJieu  le 
Père  (2),  ces  traits  prouvent  que  la  révélation  chrétienne 
paraissait  à Simort  et  à sa  secte  d’une  importance  très 
subordonnée  (3).  G’est  ainsi  que  pensait  encore  Carpo- 
crate,  dont  les  idées  se  rattachent  presque  entièrement 
aux  doctrines  platoniciennes.  La  supériorité  qu’il  ac- 
corde à Jésus  sur  les  autres  hommes  réside  simplement 
en  ce  qu’il  était  doué  d’une  âme  plus  forte  et  plus  pure, 
par  conséquent  mifeu  Appropriée  à conserver  les  idées 
aperçues  avant  la  vie  terrestre.  Les  partisans  de  Carpo- 
crate  adoraient  bien  Jésus  comme  un  Dieu;  mais  ils 
plaçaient  son  image  à côté  de  celles  d’autres  hommes 
divins,  de  Pythagore , de  Platon,  d’Aristote  (4)- 

Une  histoire  de  la  philosophie  chrétienne  ne  peut, 
comme  cela  se  comprend , entrer  dans  l’exposition  des 
systèmes  gnostiques  qui  ne  se  rattachent  au  christia- 
riisme  qu’apparemment.  D’ailleurs  ces  systèmes,  dans 
toute  leur  étendue  traditionnelle,  sont  d’une  minime 
importance  philosophique.  On  peut  en  dire  autant  des 
autres  doctrines  gnostiques  qui  sont  défrayées  en  partie 
par  les  frénésies  du  fanatisme,  telles  que  les  doctrines 
des  Ophites  et  des  sectes  affiliées.  D’autres  Gnostiques 


(1)  Gieseler,  Histoire  de  l’Eglise , 3f  édit.,  I,  59. 

(5)  Iren.,  I , a3,  suiv. 

(3)  Orig.  c.  Cels.,  V,  6'i  , ne  compte  point  les  partisans  de 
Simon  au  nombre  des  chrétiens. 

(4)  Iren.,  I,  a5,  1;  6. 

) 
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ont  dù  également  être  éliminés  de  notre  investigation; 
leur  caractère  presque  absolument  pratique  appartient 
à l’histoire  de  l’Église  : je  citerai  pour  exemple  les  Mar- 
cionites.  Ainsi  les  Gnostiques,  chez  lesquels  nous  re- 
marquons une  aspiration  à s’approprier  philosophique- 
ment les  élans  de  l’esprit  chrétien,  peuvent  seuls  attirer 
notre  attention. 

La  délivrance  de  tout  mal  physique  et  de  tout  mal 
moral,  promise  par  le  christianisme,  devait  soulever  et 
entourer  d’un  vif  intérêt  la  question  de  l’origine  du  mal 
moral  et  physique.  Telle  est  aussi  la  question  qui  fut 
agitée  diversement  lorsque  les  philosophies  orientale  et 
grecque  se  trouvèrent  en  contact.  U ne  faut  donc  pas 
nous  étonner  que  cette  question  occupe  presque  ex- 
clusivement les  systèmes  des  Gnostiques.  Elle  présen- 
tait une  difficulté  d’autant  plus  grande  que  l’on  était  plus 
enclin  à admettre  que  ce  inonde  était  1 ouvrage  d’un 
Dieu  unique,  bienfaisant,  tout-puissant,  qui  avait  créé 
sans  assistance  ni  opposition.  Mais  ce  principe  n’était 
point  reconnu  par  tous  les  systèmes  gnostiques;  ils  se 
divisèrent  même  sur  ce  point  : les  uns  s’efforçèrent  de 
consolider  le  principe  précédent,  les  autres  le  tenaient 
pour  être  eu  contradiction  flagrante  avec  l’imperfection 
de  ce  monde.  Alors  ils  furent  conduits , ceux-ci  au  dua- 
lisme (i),  ceux-là  à l’idéalisme.  Nous  allons  considérer 
d’abord  la  première  des  deux  directions  du  gnosticisme , 
parce  quelle  soutient  évidemment  le  rapport  le  plus 
éloigné  avec  les  doctrines  du  christianisme. 


(ij  J’applique  toujours  et  uniquement  le  mot  de  dualisme  là 
où  sont  admises  deux  causes  primitives  opposées.  Employer  cette 
expression  dans  un  sens  plus  étendu,  sans  en  présenter  une  expli- 
cation plus  exacte  , ce  serait  engendrer  la  confusion. 
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CHAPITRE  II. 


Gnostiques  professant  le  dualisme. 


Les  traditions  relatives  au  gnosticisme  montrent  évi- 
demment qu’il  embrassa  la  direction  dualiste  avant  de 
suivre  la  tendance  idéaliste.  Le  dualisme  soutenait  un 
grand  nombre  de  rapports  avec  la  doctrine  philoso- 
phique qui,  au  temps  du  Christ , était  le  plus  générale- 
ment répandue.  Cette  philosophie  régnante  se  dévelop- 
pait selon  l’esprit  de  l’Orient,  mais  ne  pouvait  point  s'é- 
loigner de  l’opposition  originelle  entre  la  matière  et 
Dieu,  telle  que  l’enseignaient  Philon  le  Juif  et  d’autres 
philosophes , ses  alliés  par  la  pensée.  Nous  trouvons 
donc  deux  Gnostiques,  cités  comme  disciples  de  Ménan- 
dre, qui  ont  professé  le  système  du  dualisme  : Saturnin 
et  Basilide. 


§ ï- 

Saturnin. 

Né  à Antioche  , en  Syrie , il  y propagea  ses  doctrines. 
Faute  de  documents  étendus  sur  son  système  (1) , nous 
ne  pouvons  point  présenter  une  esquisse  parfaitement 


(i)  La  principale  source  est  saint  Irénée , I,  24  » ï et  a.  Saint 
Ëpipharte  ( Hœr.  XXI U , 1 et  2 ) présente  seulement  quelques  dé- 
veloppements qui  peuvent  être  considérés  comme  des  paraphrases 
de  saint  Irénée.  Ajoutez  Théodoret  ( Hœr.  fab.  1,3),  qui  suit 
d’ailleurs,  comme  ordinairement,  saint  Irénée  ; mais  il  peut  aider  à 
mettre  sur  les  traces  du  texte  grec  de  saint  Irénée,  qui  est  perdu. 
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nette  de  son  dualisme  ; ainsi , il  est  incertain  s’il  consi- 
déra Satan  , qu'il  oppose  aux  anges  artisans  du 
monde  (i) , comme  un  ange  que  Dieu  avait  créé  ou  qui 
avait  une  autre  origine  ; ou  bien  s’il  admit  en  général 
que  tous  les  êtres  sortis  de  la  main  de  Dieu  avaient 
d’abord  été  confondus  dans  la  matière,  puisque  Dieu 
l’avait  simplement  formée.  Mais  les  lacunes  que  les 
traditions  laissent  dans  la  doctrine  de  Saturnin  peuvent 
être  comblées  facilement  : Saturnin  ne  jugea  pas  néces- 
saire d'expliquer  au  long  le  mal  physique  ni  le  mal 
moral,  parce  que  l’un  et  l’autre  ont  déjà  dans  la  matière 
leur  raison  suffisante  d’existence  : il  admettait  ou  que 
la  matière  a été  formée  par  Dieu  , ou  même  qu  elle 
constitue  un  royaume  particulier  opposé  au  royaume 
des  émanations  divines.  Il  racontait  , par  exemple , 
que  Dieu  , unique , inconnu  à tous  , avait  créé  diffé- 
rentes puissances  spirituelles , anges,  archanges,  pou- 
voirs , dominations,  et  que  sept  de  ces  êtres  supérieurs 
étaient  devenus  les  créateurs  et  les  gouverneurs  du 
inonde,  parmi  lesquels  le  Dieu  des  Juifs.  Ils  avaient 
également  formé  l’homme  dans  l’intention  de  l’établir 
le  symbole  de  la  lumière  qui  rayonnait  de  la  puissance 
suprême,  mais  s’évanouissait  aussitôt.  Toutefois,  leur 
faiblesse  ne  leur  avait  pas  permis  de  former  l’homme 
droit,  portant  tête  haute;  il  était  sorti  de  leurs  mains 
rampant  comme  le  ver  de  terre.  Alors  la  puissance  su- 
périeure qui  avait  servi  de  modèle  et  de  type  pour  la 
formation  de  l’homme  prit  pitié  de  cette  image  d’elle- 
méme , et  versa  un  rayon  de  vie  dans  l’homme , afin 
qu  il  pût  se  redresser;  ce  rayon  de  la  puissance  divine 
devait  de  plus  , lorsque  les  autres  éléments  de  l’or- 


(i)  Iren.,  1,4,2. 
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ganisme  humain  se  seraient  dissous  dans  la  mort , 
retourner  à sa  source  primitive.  C’est  dans  ce  but , 
c’est  pour  favoriser  le  retour  de  l'élément  spirituel  de 
l’homme  que  le  Sduveur  était  venu  sur  la  terre.  Une 
chose  frappe  dans  ce  récit  : les  anges , formateurs 
du  inonde  , sont  représentés  comme  des  êtres  si  faibles 
qu’ils  n’ont  pas  même  en  leur  possession  un  rayon 
de  la  puissance  divine  qu’ils  puissent  répandre  dans 
leur  création  ; d’un  autre  côté  , si  la  faiblesse  est  inhé- 
rente à leur  nature,  aucun  pouvoir  malfaisant  ne  leur 
est  attribué.  Mais  plus  tard , dit-on,  les  princes  du  inonde 
ont  voulu  anéantir  leur  père  (t),  et  c’est  pourquoi  le 
Christ  dut  apparaître  sur  la  terre  avec  la  mission  de 
renverser  le  Dieu  des  Juifs  et  de  sauver  les  croyants, 
c’est-à-dire  ceux  qui  recélaient  dans  leur  sein  un  rayon 
de  sa  propre  vie  ou  de  la  vie  de  la  puissance  divine. 
Cependant  ces  dieux  impuissants , qui  aspirent  à diviser 
l’essence  de  Dieu  ( conception  qui  rappelle  naturelle- 
mentle panthéisme  suivant  lequel  la  multiplicité  du  divin 
doit  rompre  l’unité  divine),  ces  dieux  ne  sont  point  tenus 
pour  méchants;  leur  nature  est  considérée  comme  telle 
qu’ils  ne  peuvent  agir  autrement,  et  le  mal  consiste  en 
cela  seul  qu’ils  se  sont  emparés  d’un  pouvoir  supérieur 
qui  doit  être  rendu  à sa  source  originaire. 

Quelque  insuffisante  que  soit  l’explication  des  points 


(i)  Grabe  veut  sans  doute  corriger  ici  l’ancien  traducteur  d’a- 
près Théodoret;  mais  saint  Ëpiphane  ( Hœr . XXIII,  2)  parle 
également  d’une  insurrection  des  dieux  contre  le  Dieu  suprême. 
J’aime  donc  mieux  suivre  avec  Massuet  l’ancienne  traduction  que 
Théodoret , qui  parait  n’avoir  compris  ni  saint  Irénée  ni  la  doc- 
trine de  Saturnin.  La  tradition  de  cette  révolte  renferme  évidem- 
ment une  imitation  des  mythes  païens  touchant  les  querelles  des 
dieux. 


Digitized  by  Google 


107 


• SECTES  GNOSTIQUK.S. 

de  vue  de  cette  doctrine,  on  ne  peut  cependant  guère 
. douter  quelle  ait  eu  principalement  à cœur  de  décrire 
le  bien  et  le  mal,  la  nature  supérieure  et  la  nature  infé- 
rieure dans  leur  opposition  essentielle  et  dans  l’impossi- 
bilité où  elles  sont  de  découler  d’une  source  com- 
mune (i).  Saturnin  posa  donc  deux  sortes  d’hommes, 
les  bons  et  les  méchants,  différents  les  uns  des  autres 
par  nature  ; ceux-là  participant  du  rayon  de  la  vie  di- 
vine, ceux-ci  tombés  sous  la  puissance  des  mauvais  gé- 
nies. Mais  l’empire  de  Satan  et  des  hommes  pervers  doit 
être  aboli,  et  les  bons  doivent  être  rendus  par  l’interven- 
tion du  Sauveur  à leur  source  primitive.  Un  des  carac- 
tères de  cette  doctrine  est  de  professer  l’horreur  des 
choses  temporelles,  sensibles,  qu’elles  soient  le  produit 
de  la  matière  ni  bonne  ni  mauvaise  en  soi,  ou  d’une 
puissance  ennemie  du  bon  Principe;  car,  dans  ce  der- 
nier cas,  elles  empêchent  nécessairement  notre  âme  de 
remonter  à sa  source  première.  C’est  là  aussi  le  motif 
de  l’aversion  que  montrèrent  beaucoup  de  partisans  de 
Saturnin  pour  la  chair.  Le  mariage  et  la  procréation 
étaient,  selon  leurs  explications,  une  œuvre  de  Satan. 
Ces  préceptes  mêmes  dénoncent  une  tendance  dua- 
liste. 

Assurément  ces  doctrines  se  rattachent  aux  mouve- 
ments du  christianisme  ; elles  reconnaissent  qu’un  germe 


(i)  La  pensée  de  Saturnin  s’éclaircit  parfaitement,  je  crois  ^ 
par  la  doctrine  de  Plutarque,  qui  admettait  trois  principes  : Dieu , 
la  matière  et  le  principe  actif  du  mal.  Dieu  forme  les  anges  avec  la 
matière  ; les  anges , dieux  créés , selon  Platon  , forment  le  monde  ; 
mais  le  mauvais  principe  doit  être  vaincu  insensiblement.  Voy.  His- 
toire de  la  philosophie  ancienne  de  Ritter,  tr.  fr. , t.  IV,  p.  544  et 
suiv.  Toutes  les  traditions  relatives  à la  doctrine  de  Saturnin  se 
rapprochent  de  ces  représentations  de  Plutarque. 
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nouveau  de  vie  a été  déposé  dans  l’humanité  par  le  Sau- 
veur, et  que  ce  germe  doit  produire  l’abolition  du  mal. 
Mais  qu  elles  étaient  loin  de  comprendre  toute  la  signi- 
fication des  événements  contemporains  ! Elles  consta- 
taient dans  le  monde  l’existence  d’une  nature  qui  ne 
procédait  pas  de  Dieu , et  elles  rapportaient  à cette  na- 
ture une  portion  de  l’homme.  Or,  si  cette  nature  ren- 
fermait en  elle-même  son  propre  principe,  comment 
était-il  possible  de  le  détruire  effectivement  et  entière- 
ment, de  l’anéantir,  et  en  conséquence  d’abolir  le  mal  ? 
Ou  il  leur  fallait  être  infidèles  à leurs  propositions  fon- 
damentales , ou  elles  ne  pouvaient  soutenir,  dans  l’ac- 
ception entière  du  mot , que  tout  mal  devait  être  évincé, 
détruit. 

§ H. 

Basilide  et  sa  secte. 

Les  traditions  relatives  au  système  de  Basilide  sont 
plus  complètes  et  plus  explicites  que  celles  qui  concer- 
nent la  doctrine  de  Saturnin.  Tout  comme  nous  sa- 
vons que  Saturnin  était  né  en  Syrie  , de  même  nous 
sommes  instruits  que  Basilide,  né  à Alexandrie,  répan- 
dit la  doctrine  du  gnosticisme  en  Égypte  (i).  Il  floris- 
sait , dans  tout  l’éclat  de  son  activité  , sous  le  règne  de 
l’empereur  Adrien  (2).  Il  travailla  à la  propagation  de 
sa  doctrine  par  des  écrits  dont  nous  possédons  encore 
des  fragments.  Ces  écrits  étaient  consacrés  à l’interpré- 
tation des  livres  saints;  mais  Basilide,  à ce  qu’il  paraît, 


(1)  S.  Iren.,  I , a4,  1 . C’esl  une  question  accessoire  que  de  dé- 
cider s’il  a enseigné  en  Perse.  Archel.  et  Manet,  disp.,  55,  p.  275. 

(2)  Clem.  Alex.  Stivin.  VII  » "64,  édit.  Paris,  i64i  ; Euseb. 
Chron.  euin.f  Hodr.,  17. 
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ne  se  restreignit  pas  aux  livres  canoniques  ; il  admit  en- 
core, ainsique  sou  école,  les  faux  prophètes  (i).  Son 
fils  Isidore  ne  sembla  pas  avoir  déployé  une  moins 
grande  activité  littéraire  ; il  s’attacha  à la  doctrine  de 
son  père  ; des  fragments  de  ses  écrits  nous  ont  également 
été  conservés  (2). 

Nous  sommes  instruits  expressément  du  rapport  que 
Basilide  soutient  avec  Saturnin  : il  cherche  à approfondir 
la  doctrine  des  Gnostiques  dans  des  fictions  spécieuses , 
et  à la  féconder  de  cette  manière  par  un  récit  fort  étendu 
des  émanations  de  la  divinité  (3).  Toutefois,  les  Ëasili- 
diens  s’efforcaient  de  prouver  l’origine  apostolique  de 
leurs  assenions  (4),  et  ils  soutenaient  de  toutes  leurs 
forces  la  séparation  rigoureuse  du  christitianisme  et 
de  la  philosophie  païenne,  parce  qu’ils  considéraient 
tout  ce  qui  avait  passé  de  cette  philosophie  dans  la  doc- 
trine nouvelle  comme  une  effluve  du  judaïsme  (5). 


(1)  Euseb.,  Eccl.  Hist.,  IV,  7;  Clera.  Alex.,  Strom.,  IV,  5o6j 
Archel.  et  Manet,  disp.  I.  c.;  Orig.,  ins.  Luc.  Hom.,  I,  g33,  edit. 
Ruæi.  Il  admet  les  prophètes  Barcabbas  , Barcoph  et  autres. 

(2)  Clein.  Alex.,  Strom.,  II,  409;  III,  Ira 7 ; VI,  64 < • Entre 
autres  un  écrit  exégétique  sur  le  prophète  Parchor. 

(3)  S.  Iren.,  I,  24 , 3. 

(4)  Basilide  s’appelait  lui-même  un  élève  de  Glaucias , lequel 
passe  pour  un  interprète  de  saint  Pierre.  Clem.  Alex.,  Strom., 

VII,  764. 

(5)  Clem.  Alex.,  Strom.,  VI,  64t  sq.  Les  philosophes  grecs 
étaient  accusés  de  plagiat  littéraire.  Neander , Syst.  Gnosti- 
ques , 64,  trouve  ici  des  difficultés  qui  n’existent  pas.  Tù  pn 

xœt’  ocùtoù;  ffotpu  , c’est-a-dire  le  sage  qui,  selon  leur 
propre  doctrine  , selon  la  doctrine  stoïcienne  , n’est  pas  dans  la 
réalité.  De  même  Baur,  De  la  connaissance  chrétienne  (gnosis) , 
328  seq,,  me  parait  être  dans  une  fausse  voie,  lorsqu'il  croit  que 
Fhérécide  est  désigné  ici  particulièrement  à cause  de  sa  doctrine  qui 
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La  doctrine  des  émanations  que  Basilide  enseignait  i$e 
nous  a pas  été  transmise  par  la  tradition  avec  toute 
l’exactitude  désirable  (i).  Nous  savons  que,  semblable  à 
d’autres  systèmes  gnostiques , elle  admettait  huit  de- 
grés suprêmes  dans  l’échelle  de  l’Ètre  (2),  mais  on  n’en 
saurait  indiquer  le  nom  avec  une  entière  sécurité.  Il  est 
certain  que  Basilide  avait  pour  principes  que  Dieu , le 
Père  incréé , a engendré  la  Raison,  et  que  la  Raison  a en- 
gendré le  Verbe  : c'est  le  résultat  d’une  représentation 
que  la  pensée  gnostique  offre  sous  les  formes  les  plus 
diverses.  Quant  au  rapport  harmonique  de  ces  trois 
premiers  degrés , nous  ne  pouvons  avoir  sur  ce  point 
aucune  indécision.  Rien  de  plus  clair  : le  Dieu  suprême, 
incompréhensible (3), s’est  d’abord  manifesté  par  une  ré- 
vélation interne,  puis  parunc  révélation  extérieure;  delà 
révélation  extérieure,  du  Verbe,  Basilide  dérive  l’Intelli- 
gence (<ppôv»oiç),  de  l’Intelligence  la  Sagesse  ( coyia)  et  la 
Force  (Wvapi;);  enfin  la  Sagesse  et  la  Force  devaient  donner 


rappelle  une  ancienne  doctrine  persane.  Phérécide  avait  incontesta- 
blement une  haute  imporlanceipour  les  Basilidiens  à cause  de  iacon- 
nexionde  sa  doctrine  avec  celle  dePylhagore  et  la  métempsycose.  La 
doctrine  de  Phérécide  est  rapportée  à Chain,  ainsi  que  le  reconnaît 
encore  Baur,  p.  a3o,  parce  que  les  Egyptiens  descendent  de  Cham  , 
et  que  Pylhagoreet  Phérécide  ont  reçu  leur  doctrine  des  Egyptiens. 

(1)  Saint  Irénée,  ouv.  cit.,  traite  cette  doctrine  fort  légère- 
ment. Neander,  Sfst.  Gnostiques,  82  , et  d’autres  après  lui  trou- 
vent le  motif  de  celte  sorte  d’oubli  dans  la  confusion  que  fit 
saint  Irénée  des  doctrines  des  derniers  Basilidiens  avec  d’autres 
doctrines.  Mais  on  pourrait  en  dire  autant  des  autres  gnostiques. 
Evidemment  saint  Irénée  ne  présente  pas  des  détails  aussi  exacts 
sur  les  Basilidiens  que  sur  les  Valentiniens  , parce  qu’il  n’avait  pas 
affaire  directement  à ceux-là  comme  aux  seconds. 

(2)  Clem.  Alex.,  Strom.,  IV,  539. 

(3)  S.  Iren.,  II,  16,  2. 
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naissanceaux  Vertus,  aux  Dominations  et  aux  Auges,  arti- 
sans de  l’univers  (i).  Si  les  Vertus , les  Douiinationset  les 
Anges  ne  sont  point  compris  dans  les  huit  premiers  de- 
grés , comme  l’analogie  avec  les  autres  systèmes  gnosti- 
ques  permet  de  le  supposer  ; d’après  ce  dénombre- 
ment , il  manque  alors  deux  degrés  dans  la  série 
supérieure  des  émanations.  Selon  une  autre  tradi- 
tiou,  ces  deux  degrés  seraient  occupés  par  la  Justice 
et  la  Paix  (2).  Si  nous  nous  enquérons  du  sens  in- 
time de  cet  assemblage  (qui  ne  peut  certes  pas  avoir 
été  fait  sans  une  pensée),  ce  qui  frappe  le  plus  est 
aussi  le  moyen  le  plus  facile  de  déchiffrer  ce  sens. 
Evidemment  , les  idées  qui  ont  présidé  au  dernier 
assemblage  dont  il  s’agit  , sont  principalement  indi- 
quées par  les  Vertus,  et,  selon  le  dénombrement  que 
les  philosophes  grecs  avaient  coutume  de  faire  des  ver- 
tus principales,  ce  sont  la  prudence,  la  sagesse  et  la 


(1)  Ib.  1,  24,  J.  Noun  primo  abinnalo  natum  pâtre , ab  hoc 
autem  natum  Logon,  deinde  a Logo  Phronesin,  a Phronesi  autem 
Sophiam  et  Dynamin,  a Dynamini  autem  et  Sophia  Virtutes  et  Prin- 
cipes et  Augclos , quos  et  primos  vocat  et  ab  iis  primum  cœlum 
factum.  Saint  Irénée  parlait-il  des  Basilidicns,  dont  le  pleroma 
consistait  en  cinq  hypostases?  On  pourrait  le  conjecturer  d'après 
saint  Irénée,  II , 16,  4 , passage  où  je  lis  , avec  Grabe,  quotl  au 
lieu  de  quœ.  Alors  le  pleroma  excéderait  quarante-cinq  octoades, 
par  conséquent  aussi  trijis  cent  soixante,  et  le  nombre  entier  des 
cieux  s’élèverait  à trois  cent  soixante-cinq.  Pour  suivre  fidèlement 
cette  hypothèse,  il  faudrait  réunir  Sophia  et  Dynamis  en  un  même 
degré  d’émanation.  Nous  avons  suivi  dans  le  texte  une  explication 
différente  , mais  qui  ne  présente  pas  plus  de  certitude. 

(2)  Clcm.  Alex,  strom.,  I.  c.  BccciXtiÆfiç  ûiroçaràç  Sixaitxrivnv 
ri  xoi  ttjv  Suyarcpa  O'JTrij  ttiv  (I privyjv  ÛTroXap&xvti  iv  bySoâ3i  pivety 
tv  J(  oTtraypivoî . 
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justice.  Si  I on  a ajouté  au  nombre  de  ces  vertus,  en  ter- 
minant rénumération , la  Paix,  il  ne  faut  pas  s’en  éton- 
ner : la  paix,  selon  le  génie  oriental,  désigne  le  but  du 
sentiment  vertueux.  Mais  une  objection  s’élève  contre 
cette  triplicité  : une  seule  et  même  vertu  est  exprimée 
par  deux  termes  différents,  prudence  et  sagesse;  d’un 
autre  côté , deux  vertus  fondamentales  sont  omises , et 
la  force  est  impliquée  dans  les  vertus  que  l’on  dénomme, 
bien  qu  elle  ne  s'harmonise  pas  avec  l’ensemble  de  la 
série.  Quoi  qu’il  en  soit,  la  distinction  établie  entre  la 
prudence  et  la  sagesse  est  moins  choquante  en  soi  que 
la  subordination  de  la  sagesse  à la  prudence,  car  c’est 
l’inverse  qui  est  ordinairement  posé  (i).  D’où  nous 
pouvons  conclure  avec  certitude  que  dans  ces  doctrines 
règne  un  langage  inusité,  qui  résulte  peut-être  d’inten- 
tions cachées.  Dans  cette  situation,  il  peut  être  permis 
de  s’abandonner  à une  conjecture.  Si  la  prudence  est 
différente  de  la  sagesse,  et  si  la  première  est  subordon- 
née à la  seconde,  on  ne  peut  guère  comprendre  autre 
chose  sous  celle-là  que  la  sagesse  divine , et  sous  la  der- 
nière que  la  sagesse  humaine  ; c’est  ainsi  qu’on  l’entend 
ordinairement  : on  attribue  à la  prudence  la  connais- 
sancedubien  et  du  ’mal,età  la  sagessel’assujettissement 
des  penchants  sensuels  (2)  : il  s’agit  donc  ici  de  la 
vertu  que  les  stoïciens  désignaient  par  le  mot  de  « mo- 
dération » ( cruyf'OTvvKj  ).  Selon  cette  interprétation , si  nous 
avons  déjà  trois  des  vertus  cardinales  des  platoniciens 
ou  des  stoïciens,  nous  ne  pouvons  point  balancer  un 


(1)  Cela  serait  conforme  au  langage  aristotélique  que  Philon 
emploie  aussi  quelquefois.  Voy.  de  Prœm.  et pœn.,  14. 

(2)  Clem.  Alex.  Strom.,  II,  375.  Cfr.  Philo  quis  rerum  div_ 
her.,  4<)8 , Mang.  De  môme  chez  les  Valentiniens  la  aof  la  est  la 
raison  pratique  qui  réside  dans  le  monde. 
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instant  sur  le  sens  de  ce  que  Basilide  appelait  force  dans 
sa  disposition  harmonique,  dans  son  système  des  émana- 
tions. Le  mot  « force  » n’est  point  impropre  à désigner 
la  quatrième  vertu  cardinale,  le  courage,  qui  exige  la 
vigueur  de  l ame  pour  souffrir  et  agir  (i).  Jusqu’à  ce 
qu’une  meilleure  explication  soit  présentée,  nous  pou- 
vons espérer  que  celle-ci  ne  s’éloigne  pas  beaucoup  du 
sens  précis  de  Basilide.  Sa  doctrine  de  l’émanation  se  dé- 
veloppe , après  ce  commentaire,  avec  une  parfaite  clarté. 
La  révélation  extérieure,  se  déployant  dans  l'activité  ra- 
tionnelle, donne  naissance  aux  quatre  vertus  primor- 
diales, à savoir  : la  prudence,  qui  distingue  le  bien  du 
mal;  la  modération,  l’empire  sur  les  passions,  qui  dé- 
rive de  la  prudence  ; la  force  morale,  appelée  le  courage, 
qui  procède  de  la  modération  ; enfin  , la  justice  dans  la 
répartition  des  biens  externes,  qui  est  la  conséquence 
du  courage.  La  possession  de  ces  vertus  doit  nécessaire- 
ment procurer  la  paix  de  lame. 

Notre  explication  précédente  suppose  que  la  doctrine 
de  Basilide  avait  une  tendance  morale  prononcée.  Or  on 
en  devient  assez  certain  en  examinant  le  caractère  de 
toutes  ses  opinions  : seulement,  il  ne  faut  pas  s’attendre 
à ce  que  l’élément  moral  lui  ait  apparu  daus  une  oppo- 
sition pure  avec  l’élément  naturel.  Tout  au  contraire, 
on  dirait  que  tout  ce  qui  constitue  des  différences  essen 
tielles  entre  les  hommes,  relativement  à leur  valeur  mo- 
rale , a été  regardé  par  Basilide  comme  établi , fondé  par 
la  nature.  La  foi,  que  possèdent  les  élus,  est,  suivant  lui, 
un  don,  un  privilège  que  la  nature  leur  a accordé  ; il  con- 
sidère les  chrétiens  comme  une  espèce  d hommes  choisie, 


(l)  Cfr.  Pliilo  de  fort.  3,078.  — ÀvÆpita;,  cKtiôr,KCfi  cuxô.o'j 
yaiytvvotia;  xai  ctfôopa  vrvtugufjtrvrj;  «kijfri;  t çi. 
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qui  domine, du  consentement  de  la  nature,  le  inonde  sen- 
sible ( i ) ; et  ces  maximes  s'accordent  d’ailleurs  parfaite- 
ment avec  le  cours  entier  de  sa  doctrine  des  émanations , 
que  nous  connaissons,  il  est  vrai,  seulement  dans  ses 
traits  généraux,  mais  on  l’on  remarque  clairement  une 
base  assise  sur  des  représentations  physiques.  Les  émana- 
tions divines  se  dispersent,  se  résolvent  finalement  dans 
les  forces  organisatrices  du  monde , dans  les  anges , et 
toutes  les  émanations  créa tricesdoi  vent  former  le  nombre 
trois  cent  soixante-cinq,  qui  rappelle  le  nombre  des  jours 
de  l’année  et  dérive  sans  contredit  de  représentations 
astronomiques  (2).  L’élément  moral , la  nature  morale 
11e  se  forme  point  ici  sur  la  nature  physique,  mais  c’est 
celle-ci  qui  se  forme  sur  celle-là.  On  pouvait  déjà  con- 
clure le  caractère  essentiel  de  la  doctrine  de  Basilide  , 
en  voyant  la  manière  dont  il  subordonnait  les  unes  aux 
autres  , dans  les  premiers  degrés  de  ses  émanations , les 
quatre  vertus  de  la  philosophie  païenne.  O11  voit  aussi 
percer  là  sa  tendance  à abaisser  insensiblement  le  ra- 
tionnel pur  vers  le  physique,  vers  le  naturel;  le  rationnel 
doit  se  manifester  par  l’assujettissement  des  passions , 
par  un  effort  énergique  et  courageux  de  l’àme;  la  justice 
doit  procéder  de  la  prudence , et  non  la  prudence  de  la 
justice. 

La  direction  prise  par  cette  doctrine  ne  pouvait  raan- 


(1)  Clem.  Alex.  Strom.,  II,  363;  III,  41 27 » O,  54o ; V, 

5 '(5.  — $v<ju  tiî  tov  0cbv  iniçaxou  , coî  (3aci)u!Sr}Ç  oVtrai.  — 

$ût7tv  xaù  vKÔçaw, aii/t  St  xfiupjî  a:jr tJjouffiVi  ).oy<xr,v  cruyxa- 

ToiôtTiv  Xcyei  ri j»  iriçiv- 

(2)  S.  Iren.,  I,  24,  3,  7.  Ainsi  trois  cent  soixante-cinq  cieux 
sont  également  admis.  Le  nom  mystique  A.braxas  ou  Alirasax  , au- 
quel se  rattache  une  superstition  très  répandue,  représente  ce 
nombre. 
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quer  d’avoir  pour  celle-ci  les  conséquences  les  plus 
décisives  ; on  plutôt  cette  direction  , partant  du  sein 
même  de  la  pensée  du  système,  devait  s’y  dénon- 
cer dans  tontes  les  parties  , pourvu  qu  elle  fût  suivie 
conséquemment , logiquement.  La  doctrine  de  Basi- 
lide  a ceci  de  commun  avec  les  autres  doctrines  d’é- 
manations , qu’elle  dérive  les  objets  suprasensibles 
de  leur  principe  primitif,  et  qu’elle  les  classe  selon 
leurs  différents  degrés  d'imperfection;  chaque  degré 
est  séparé  du  degré  supérieur  par  un  intervalle  déter- 
miné (St<xGTY)fjia).  La  perfection,  dans  la  pleine  accep- 
tion de  ce  mot,  est  le  partage  de  Dieu  seul;  tous  les 
autres  degrés  de  l’être  y participent  selon  une  mesure 
fixée,  établie  parleur  nature.  Chaque  degré  est  capable 
proportionnellement  de  la  connaissance  du  divin  , c’est- 
à-dire  de  la  foi,  car  Basilide  désigne  la  connaissance  du 
divin  par  ce  mot;  tout  degré  ne  peut  espérer  que  la  me- 
sure de  bien  qui  correspond  à sa  nature,  et  c’est  eu 
proportion  de  cette  espérance  qu  il  obtient  le  don  de  la 
foi  (i). 

De  même  que  le  bien,  le  mal  est  aussi  départi  par  la 
nature,  selon  cette  doctrine.  Nous  l’avons  déjà  remar- 
qué , c’est  toujours  la  question  de  l’origine  du  mal  phy- 
sique et  du  mal  moral  dont  s’occupe  la  philosophie  des 
Gnostiques.  Ils  se  demandaient  particulièrement  quelle 
pouvait  être  la  raison  légitime  des  souffrances  des 


(i)  Clein.  Alex.  Slrom.  Il,  363.  «SuaixÀv  r,youvrat  t yjv  nlçtv  oî 

à/xif't  rov  BavikctiriV. cri  cfari-J  oi  à ko  BaatXclSou  ■niçtv  Sf. taxai 

ixXoyfjv  oixciY/v  cTvai  xoG’  cxcxçov  ôiotcîfia  ’ xar’  CTraxoXoûOr.fia  8‘  au 
-rri;  ixXoyîiî  ■jKtpxocftlov  r*)v  xocu (x»iv  àn<XTr,s  tpÿacoiç  crvvcjrcoGa: 
Kiçt v,  xarâX).r,Xôv  rc  cTvai  rri  txâçou  tkiclit  xai  rri;  7Tiçc&>î  rr,v  ou- 
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croyants,  lit  Basilide  entreprit  de  résoudre  ce  problème. 
J’aime  mieux, dit-il,  avouer  toute  espèce  de  principe  que 
de  reconnaître  la  perversité  du  Dieu  providentiel.  Mais 
alors  les  martyrs  ont  mérité  les  tortures  qu'ils  ont  endu- 
rées; ou  ils  ont  accumulé  sur  eux  des  fautes  inconnues, 
et  les  supplices  cruels  qui  leur  sont  infligés  sous  un 
autre  prétexte  en  sont  la  juste  punition;  on  peut  les 
comparer  à des  enfants  innocents  qui  semblent  n'avoir 
pas  péché , et  qui  doivent  accepter  la  douleur  comme  un 
bienfait , parce  que  , portant  en  eux  la  faculté  de  pécher, 
ils  sont  délivrés,  par  suite  de  leurs  souffrances  antérieu- 
res , de  maux  nombreux  qui  les  eussent  frappés , si  la 
puissance  de  transgresser  les  lois  se  fût  développée 
dans  leur  cœur.  Nous  sommes  tous  hommes  , mais  Dieu 
est  juste.  Même  celui  qui  n'a  pas  péché  est  rempli  de 
péchés;  il  porte  l’essence  du  péché  en  lui.  N’a-t-il  pas 
péché,  on  ne  peut  pas  lui  en  faire  un  mérite,  car  il  ne  lui 
a manqué  pour  pécher  que  l'impulsion,  et,  en  quelque 
sorte  , l’occasion.  Basilide  ne  paraît  même  pas  avoir  fait 
une  exception  pour  le  Rédempteur  de  l’humanité.  Le 
péché,  dit-il, aurait  triomphé  de  lui  infailliblement,  si  une 
tentation  se  fût  seulement  présentée.  Si  tel  ne  pèche  pas, 
prétend  Basilide,  ce  n’est  pas  la  volonté  qui  lui  manque, 
car  il  porte  dans  son  sein  le  pouvoir  .du  mal  ; le  pouvoir 
du  mal  est  donc  en  lui  égal  à la  volonté  du  mal  (i). 


(t)  Basil,  ap.  Clem.  Alex.  Scrom.,  IV,  5^6.  flç  oîiv  r'o  vriinov 
où  irpoyipapTnxoç  Ÿ)  cvcpytSî  fth  où r,uap-n)xbç  oùîèv,  èv  cotuxôi  <5c  xb 
àftaprîjoai  eyov  (ex  conj.  Grab.  ),  tiràv  0— oÇXr,0r,  tû  orotOtiv,  cùcpyc- 
xcTxotî  xc  ixoXXà  xipoaTvov  SvencoXa-  oùccooî  Or,  xotv  xcXcioî  pi'Sîv  r,p»o- 
Tr,xi>î  epyco  xûjpri , TtO-T/r,  (îc  xot:  rrâ0r)  , xoiùrb  nroiOcv  cpepcpwï  rù 
vTîïrifc),  cjçwv  fivj  i v caurw  xb  ôtpapT>)Tix'ov,  à<poopr,v  ôc  orp'o;  ro  ritxafi- 
rr.xcvoti  pr,  XaSùv  o-j%  r,paprotvcv.  wç'  oùy  ocùxw  xo  pi  ocpapxvvoat  Xo- 
yi çcov  ùî  yàp  o pot^cùxac  âcXwv  poiyô;  içt , xàv  xoü  poi^tûooi  ftr, 
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Le  mal  est  uni  à nous  comme  notre  nature.  La  peine 
et  la  crainte , disent  les  Basilidiens  , s’attachent  aux 
choses  de  ce  monde,  comme  la  rouille  s’attache  au 
fer  (i).  Personne  n’est  exempt  de  souillure.  Basilide 
voit  donc  dans  la  souffrance  que,  pécheur  ou  non  pé- 
cheur, l’homme  endure,  moins  encore  un  juste  châti- 
ment, qu’un  bienfait  (2)  qui  le  conduit  à la  pureté. 

Mais  on  se  demande  naturellement  d’où  vient  cette 
souillure  dont  nous  sommes  entachés.  La  doctrine  des 
émanations  précédemment  esquissée,  ne  parle  point  de 
souillure.  Selon  cette  doctrine,  l’imperfectiondes  effluves, 
de  même  que  le  bien  qui  leur  est  inhérent,  parait  chose 
naturelle,  et,  sous  aucun  rapport,  elle  n’est  le  mal, 
l’impureté  : elle  est  simplement  un  amoindrissement  du 
bien , un  élément  étranger  dont  n*»tre  nature  doit  être 
purifiée.  Remarquons  que  la  première  octoade  de  Rasi- 
lide  nous  place  incontestablement  dans  le  monde  supra- 
sensible,  là  où  tout  est  pur;  car  ce  sont  d’abord  les  an- 
ges, les  degrés  tout-à-fait  inférieurs  des  effluves  divines, 
qui  doivent  produire  le  monde  sensible, 
v Comment  cette  production  eut-elle  lieu?  Nous  man- 
quons sur  ce  point  de  documents  suffisamment  étendus. 
Les  Basilidiens  parlaient  d’une  confusion , d’un  mélange 
primitif  d’où  ilsjdérivaient  l’élément  additionnel  et  im- 
pur de  notre  anrc  raisonnable  ; et  par  cet  élément  ils  en- 
tendaient les  mouvements  passifs,  les  désirs  sensuels  en 

, xa'i  b -Kotÿaat  tpovov  âtk tov  àvipotfito;  tçV>  xixv  ub  ivvnrat  tpi- 
vivaat  ‘ O'j r m at  ÔÈ  xai  rbv  àvotfjioifngrov,  oj  ).cyu>,  tàv  îSo>  irâa^ovra, 
xav  pugjcv  rj  xaxbv  tciji rpotytitç,  xaxbv  ipâ i Ta»  B’tXiiv  âuaprâvEiv.  üâvr* 
iptô  yàcp  piâXXov  r,  xaxbv  ro  irpovouv  ipü.  — — Epü  a/jptoirov,  Svtiv  ’ 
av  bvojuuxc y,î,  Ôtv0po7rov  fixai,  bixa'.ov  <5i  t'gv  5 tov. 

(l)  Ib.  509.  ()  jtovoç  xa:  b tpiGoç , wj  aiiTG!  Xtyovttv  , tiriaupi- 
Çatvit  T'jiç  Kp'xyptaatv,  ûç  b ibj  -ro  ci ôriptü. 

(i)  Ll.  cc. 
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nous.  Ils  les  considéraient  même,  selon  l’esprit  du  stoï- 
cisme, comme  des  forces  spirituelles  ou  aerilormes  (irvm- 
potza) , et  ils  les  comparaient  aux  degrés  physiques  au 
rooveu  desquels  les  stoïciens  avaient  coutume  de  mar- 
quer la  différence  des  êtres  dépourvus  de  raison , tels 
que  les  animaux  , les  plantes  et  les  objets  inanimés.  La 
confusion  primitive  provenait  donc  de  ce  que  1 élément 
animal , l’élément  végétal  et  même  1 être  inorganique  s é- 
taient  ajputésàlame(i).  Il  est  évident  quel  origine  du  pé- 
ché est  expliquée  ainsi.  Mais  1 expression  de  « confusion 
primitive  »,  par  laquelle  lè  commencement  des  choses  est 
désigné,  n’est  pas  claire;  ce  mot  peutavoir  été  choisi  pour 
indiquer  un  chaos  cpii  eut  lien  au  début  du  monde,  ou 
pour  marquer  un  mélange  des  êtres  primordiaux , des 
principes  premiers  de  nature  différente.  Mais  les  Basil i - 
diens,  selon  un  des  passages  cités,  décrivaient  1 origine 
du  mal  comme  le  résultat  nécessaire  de  1 addition  de  na- 
tures bâtardes  et  étrangères,  de  l’addition  de  forces  spi- 
rituelles à l’âme  raisonnable.  Cela  permet  de  supposer 
qu'ils  dérivaient  l’origine  du  monde  sensible  d un  mé- 


(i)  Clem.  Alex,  strom. , 4(,8.  Oî  i’  àftip'i  t'ov  BazùttiriJ  îzpo- 
oap  :ri[J.aTtx  Ta  nàOr>  xaXtTv  rooGaotv  " TrvEupaMt^rtva  Tavra  xax  ou- 
atai» 'JKapyj'.v  7Tpoo>7pT»!pcva  x'o  Xoytx'À  itu^ô  t^wa  .ftvet  rapayryt  xat 
aiiyyy'yrj  àpyi x»jv  aÔ.a;  te  au  imufiartov  viOov;  xat  trtpoyEvtî;  «puattî 
irpoo£7nyu£oGat  rauraiç  (sc.  rat ç Xoytxaîç  '{'ujfat;  ),  otov  Xûxou,  zrtQr- 
x:u,  Xeovtoî,  rpâyou,  tuv  Ta  iôicipaTa  moi  zr,-j  vj^u^Xv  tpavTaÇôuEva  za; 
cKiOvptaç  zf,ç  tfuyriî  toTç  Ouotç  Ifrfcpw;  tfjopotouv  Xiyouotv  ’ m;  yap 
iiiwfiara  tp£pouot,TouTwx  Ta  Epy a pupouvTat.  xat  ou  poxov  Tatç  oppatç 
xai  tpa'jzaviatç  twv  àXoywv  fj.otov  TrpoootxctouvTat,  a/Aa  xat  'pu tuv  xt- 
vrlfjtara  xat  xà) Xr/  ÇrjXouot  àtà  ro  xa:  cpuTwo  iotwuara  izpoGr,pzr,u.CJ<x 
wiptrj  • tyti  ôt  x \ t^cwr  tôtMuara,  otov  ààâpavro;  ffxXr,ptav.  L emploi 
du  mol  £^(-  , dans  son  acceplion  propre,  pour  désigner  la  nature 
inanimée , et  l’usage  de  rrvrûpa  trahissent  I influence  des  doctrines 
stoïciennes. 
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lange  de  deux  êtres  essentiellement  opposés,  de  deux 
êtres  tels  que  chacun  d’eux  avait  une  puissance  pro- 
pre, une  activité  positive  particulière.  Lu  formation  du 
monde,  â laquelle  les  anges  lurent  préposés,  ne  consista 
point  à donner  à la  matière  passive  une  forme  ration- 
nelle ; cette  formation  s’accomplit  par  un  combat  de 
forces  contraires  : telle  paraît  être  le  sens  de  la  doc- 
trine de  Basilide  et  de  sa  secte. 

Au  cas  où  les  précédentes  expressions  équivoques  et 
notre  propre  explication  laisseraient  encore  douter  si 
nous  avons  saisi  le  juste  point  de  vue  de  la  doctrine  des 
Basilidiens,  nous  allons  rapporter  quelques  paroles  de 
l'auteur  de  la  doctrine,  qui  lèveront  toute  incertitude, 
car  on  verra  qu’il  s’en  réfère  aux  doctrines  des  Barbares 
pour  confirmer  scs  propres  assertions.  Les  Barbares 
avaient  reconnu  aux  choses  deux  origines  primitives,  deux 
principes  premiers , ces  principes  avaient  en  partage,  l’un 
le  bien,  l'autre  le  mal,  l’un  la  lumière,  l’autre  les  ténèbres: 
tous  deux  existaient  véritablement.  Tant  qu’ils  subsis- 
tèrent pour  eux-mêmes,  chacun  d’eux  mena  sa  vie  propre 
selon  sa  propre  volonté,  chacun  d'eux  se  satisfit  soi- 
même;  ni  l'un  ni  l’autre  ne  reconnutlcmal  pour  lui  appar- 
tenir en  particulier.  Mais, lorsqu’ils  se  furent  connus  et 
distingués,  lorsque  les  ténèbres  eurent  aperçu  la  lu- 
mière, celles-là  convoitèrent  celle-ci  comme  meilleure, 
et  la  nuit  aspira  à se  mêler  au  jour  (i).  Ainsi  on  ne  peut 


(0  Archet,  et  Manet,  disp.,  55,  27 G.  Quidam  enini  horuin 
(sc.  barbarorum  ) dixerunt  initia  omnium  duo  esse  , quibus  bona 
et  mala  associaverunt , ipsa  dicentrs  initia  sine  initio  esse  et  inge- 
nita  , id  est  in  principio  lucem  fuisse  ac  lenchras  , quæ  ex  semet 
ipsis  erant , non  quæ  esse  dicebautur.  Hæe  cum  npiul  semet  ipsa 
ensent,  propriam  unum  quodque  eorum  vitam  agebat,  quam  vellct 
el  qurilis  sibi  competerel  ; omnibus  enim  amicum  psi,  quud  est  pro- 


• Jùeitèçiby  t^ocÊle 

T.*  St  * î M y»  « 
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pas  en  douter , la  doctrine  de  Basilide  est  un  dualisme 

prononcé. 

Nous  le  voyons  par  les  assertions  précédentes  : Basi- 
lide attribua  un  rôle  actif  à l’empire  des  ténèbres  au 
début  de  la  formation  du  monde;  mais  nous  sommes  in- 
certains sur  le  rôle  qu'il  départit  alors  au  royaume  de  la 
lumière.  Nous  avons  déjà  mentionné  qu’il  rapporta  la 
formation  du  monde  aux  anges  qui  sont  considérés 
comme  les  émanations  de  l’empire  du  jour,  et  particu- 
lièrement la  formation  de  la  terre,  ainsi  que  son  gouver- 
nement, aux  anges  du  ciel  voisin  de  notre  globe  (1); 
mais  on  pourrait  se  demander  si  c’était  une  condescen- 
dance faite  aux  représentations  ordinaires  des  chrétiens, 
que  d’enseigner,  comme  le  faisait  Basilide  pour  se  rap- 
procher encore  de  ces  derniers,  que  l’artisan  du  monde 
avait  été  créé  par  un  Dieu  supérieur,  par  Dieu  le  père  (2). 
Car,  si.nous  recherchons  à qui  est  attribué  le  gouverne- 
ment du  inonde,  question  à laquelle  nous  sommes  ar- 
rivés maintenant;  si  nous  examinons  comment  le  plus 
puissant  entre  les  anges , le  Dieu  des  Juifs,  a voulu  sou- 
mettre à son  peuple  choisi  tous  les  peuples  de  la  terre, 
et  comment  les  autres  anges  s’y  opposèrent , opposition 
qui  détermina  la  mission  duChrist  envoyé  pour  prévenir 
cette  lutte  et  la  destruction  de  l’humanité  (3);  alors  nous 
11e  distinguons  pas  clairement  que  le  mauvais  Principe 
ait  exercé  son  action  dans  tout  cela , et  nous  sommes  tout 


prium  , et  nihil  sibi  ipsum  malum  videtur.  Postquam  autem  ad 
alterntnnn  (alleriilS?)  agnitionem  ulerque  pervenit  et  tenebræ  con- 
templât® sunt  tucem,  tanquam  melioris  rei  sumpta  concupiscentia 
insectabantur  ea  commisceri. 

(1)  S.  Iren.,  I , î4  > 4 î cf.  Theodoret.,  Hœr.  fab.,  F , 4. 

(2)  S.  Iren.,  Il , 2,3. 

fi)  lb.  I.  ai  , 4: 


d 
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près  de  pe:iser  que  le  Principe  du  mal  s’était  déjà  montré 
activemen;  lors  de  la  formation  du  monde,  bien  plus, 
qu’il  avaitété  le  principe  particulier  du  monde,  ainsi  que 
le  désirent,  que  le  posent  en  fait  les  propositions  géné- 
rales du  système  de  Basilide.  Selon  ces  mêmes  proposi- 
tions, il  fait  admettre  que  le  Principe  du  bien  n’a  pas 
contribué  rnssi  puissamment  que  le  Principe  du  mal 
au  chaos  piimitif  et , par  conséquent,  à la  formation  du 
monde  : le  principe  du  bien  est  décrit  comme  séparant , 
comme  dépouillant  le  chaos  et  le  monde  (i)  A nous 
en  tenir  au  propositions  de  Basilide  , nous  pouvons 
effectivement  nous  représenter  le  bon  Principe  comme 
purement  pssif  dans  la  formation  du  monde.  C’est  sa 
faiblesse,  nu  sa  force,  qui  aboutit  à la  création  ; car  la 
création  est  ^réparée  par  cela  seul  que  l’écoulement 
progressif  desémanations  affaiblit  peu  à peu  le  divin. 
Ces  consequeçes  qui  dérivent  nécessairement  du  sys- 
tème, Isidore  smble  les  avoir  clairement  aperçues,  lors- 
qu il  redoute  qèles  mouvements  passifs  de  lame  soient 
un  élément  prhitif  étranger  à lame,  que  ces  mouve- 
ments favorisen  des  conséquences,  destructives  de  la 
morale,  et  qu’orse  dise  : nous  sommes  victimes  de  la 
violence , nous  Crimes  sous  la  domination  du  mal.  fl 
voulait  aller  au-demt  de  ces  conséquences,  en  invoquant 
contre  l’empire  dépassions  la  force  de  la  raison  (2); 
mais  le  point  de  vie  fondamental  des  Basilidiens  11’en 
est  pas  changé  : cel  est  évident  de  soi. 

Quoi  qu’il  en  soit,  v peut  encore  trouver,  selon  les  vues 
mêmes  de  Basilide,  efficacité  du  bon  Principe  dans 

(1)  Clem.  Alex.  3 70.  2o fia;  ^uXoxpivriTixriç  te  ta i 

ôiotxpiTixrîç  xott  TEXtwTixüî  JttijroxaTaç,arix>;j  ' où  yàp  pdvov  rôv  xda- 
f toi/,  àXXà  xat:  -r/v  cxXoy r,v  &«vot - J jtr't  oràtoi  TrpoirtjUirci . 

(2)  Ap.  Clem.  Alex.  Slr\}  - 
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la  formation  du  monde , car  le  Principe  du  nul  fut  porté 
par  sa  contemplation  du  bien  à se  confondre  avec  lui. 
C’est  sans  doute  un  effet  produit  simplemen  par  l'exis- 
tence du  bien,  nu  effet  absolument  physique;  intime- 
ment le  bien  n’en  fut  point  touché.  Depuis  et  moment, 
le  mal  se  résista  à lui-même,  et  se  purifia.  Ntus  ne  pou- 
vons voir  ici  qu’un  effet  extérieur  du  bien;  in  dévelop- 
pement, un  perfectionnement  interne  n’en  nsul ta  point, 
selon  les  doctrines  de  Basilide. 

Mais  cette  purification  doit  certainemert  renfermer 
un  sens  moral.  La  vie  humaine,  la  ncessité  pour 
l’homme  de  remporter  sur  le  mal  la  victoire,  fait  par- 
ticulièrement présupposer  un  tel  sens.  C’tait  1 opinion 
d Isidore:  personne,  suivant  lui,  ne  peutse  croire  jus- 
tifié parce  que  la  passion,  comme  un  élérent  qui  lui  est 
étranger,  comme  une  seconde  âme  ajoitée  à son  âme 
véritable,  à son  âme  raisonnable,  s’en  °t  rendue  maî- 
tresse; car  jl  aurait  d’abord  fallu  ne  poit  laisser  péné- 
trer en  nous  les  mauvais  désirs;  la  -tison  aurait  dû 
combattre  contre  elle-même  et  trionnter  de  1 élément 
mauvais  de  la  création  (i).  On  peut  main  tenant  tout 
aussi  bien  appliquer  ces  considératins  à la  généralité 
des  êtres , et  attribuer  conséquenmxû  aux  anges  de  la 
lumière  une  part  dans  la  création  edans  le  chaos  pri- 
mitif, puisqu  ils  ont  cédé  à la  tentaon  du  mal.  Ainsi  la 


( I ) L.  c.  i uiicopoç  tv  t3  *tpi  nçtoayvG&xÿs ypi’ftt  xarù 

XfÇcv  • èàv  y ia  tivi  7££~?pa  owç,  ôri  pri  £■<  rt  fwvoptpr jy,  t y Je 

tw»  -ircosotpTr/uâTw»  (3tol  toc  rw»  j££ipôv&ylvfT(xr  iraOn  , irpocpoeocv  ou 
Tr,v  ■ityyo ûffoev  Êsjeuoi»  o!  fiayOraoi  TÔ,-/»0pw7rwv  Xc'yuv  , hÇi3o0r,v, 
à7ry,v£^0»iV)  axwv  tipacoc,  p^  PouXop«Of*flpy?ffa>  ~wv  xaxwv  iiri- 

Gupéotî  ocÙtoi  (vulg.  — è;  xtà.  ) r,yr,^ot  xac  où  pcr^Wpcvoc  roTç 
irpoTopToparw»  f 3«w«.  ia'  & TfXayiçixt}  xpu ttovo;  ytvoprvou? 
r ü;  cXgcttovî;  fv  ÂpTv  xtiscw;  epoev^v rXparouvTaç. 
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doctrine  précédente  a également  une  signification  mo- 
rale; mais  cette  signification  s’appuie  sur  un  fondement 
physique  qui  ne  permet  pas  à l’élément  moral  d’at- 
teindre toute  sa  pureté,  de  revêtir  sa  nature  propre.  La 
faiblesse  innée  des  êtres  spirituels  de  l'empire  de  la  lu- 
mière leur  est  imputée  comme  une  faute;  ils  combattent 
non  pour  leur  développement,  non  contre  le  mal  qu’ils 
se  sont  créé  à eux-mêmes  par  leurs  actes,  mais  simple- 
ment contre  une  nature  qui  leur  est  étrangère. 

Suivant  cette  tendance  morale,  Basilide  devait  donc 
avant  tout  maintenir  en  général  cette  pensée  qui  ani- 
mait tout  son  point  de  vue  dualiste,  que  l’Auteur  su- 
prême des  choses , le  Pcre  de  l’empire  du  jour  était  bon, 
juste,  pur  de  tout  mal;  et  ce  n’était  pas  à Dieu  , selon  la 
pensée  manifeste  de  Basilide,  qu’il  fallait  rapporter  la 
création  de  l’univers , mais  aux  émanations  infiniment 
inférieures  de  sa  puissance.  Il  ne  doit  pas  être  en  con- 
tact avec  les  anges  des  ténèbres.  Quoi  qu’il  en  soit,  Basi- 
lide le  rend,  en  quelque  sorte,  responsable  du  gouverne- 
ment entier  du  monde,  de  la  destinée  des  hommes,  comme 
nous  l’avons  vu,  et  solidaire  de  tous  les  êtres  spirituels. 
Poursuivant  ce  point  de  doctrine  dans  ses  conséquences, 
on  ne  peut  se  dissimuler  qu'il  surgit  alors  des  pensées 
qui  rompent  la  sécheresse  du  dualisme;  car,  bien  que  le 
Dieu  suprême  n’ait  rien  à faire  avec  l’empire  des  ténè- 
bres , on  lui  attribue  cependant  une  haute  domination 
sur  cet  empire;  il  doit  évidemment  être  d’une  nature 
plus  élevée  que  le  mal , s'il  est  le  bien , si  les  puissances 
mauvaises  doivent  désirer  le  bien  ardemment.  Les  hom- 
mes sont  considérés  comme  exerçant  une  autorité  sur 
leurs  passions,  et  l’Auteur  des  êtres  n’a  jamais  été  privé 
de  ce  même  pouvoir.  La  partie  immaculée  du  royaume 
de  la  lumière  plane  sur  tous  les  combats  rendus  dans  la 
vie  contre  la  lumière  pure  , tle  même  que  la  raison  abso- 
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lurnent  libre  qui  peut,  en  conséquence  de  sa  liberté  , ré- 
sister aux  impulsions  véritablement  nuisibles  des  puis- 
sances subordonnées  à son  autorité.  Or,  il  faut  remarquer 
que  l’empire  exercé  sur  les  passions  est  rattaché  harmo- 
niquementàces  puissances,  mais  n’en  dépend  point.  C’est 
là  le  fondement  de  toute  la  doctrine  de  Basilide  touchant 
la  providence  de  Dieu,  providence  qu’il  soutient.  Le 
inonde  lui  apparaît  comme  une  harmonie  résultant  de 
l’ensemble  parfait  des  éléments  ( 1 ).  Il  considère  même  le 
mal,  qui  existe  mêlé  au  monde,  comme  profitable  au  bien. 
C’est  ainsi  que  les  passions  des  hommes , comme  nous 
l’avons  vu,  doivent  servir  à leur  purification.  Basilide 
semble  avoir  suivi  cette  direction  jusqu’au  point  d’ad- 
mettre que  le  mal  physique  dans  l’individu  n’était  point 
tel  dans  le  tout.  Les  puissances  des  ténèbres  semblent 
donc  complètement  vaincues;  elles  ont  leurs  routes  tra- 
cées dans  l’ensemble  des  cho-es,  et  doivent  être  utiles  à 
la  Providence.  Ainsi , ce  dualisme  a beau  s’en  défendre, 
il  se  voit  forcé  à la  fin  d’attribuer  au  Principe  du  mal 
une  existence  vraie  et  une  activité  propre , et , cepen- 
dant, de  la  considérer  simplement  comme  une  matière 
passive. 

Mais  comment  le  mal  peut-il,  en  général,  contribuer 
au  bien?  Les  traditions,  semées  d’immenses  lacunes, 
permettent  peu  d’éclaircissements  sur  cette  question. 
Selon  une  conjecture,  qui  ne  manque  pas  de  vrai- 
semblance , le  mélange  de  la  lumière  avec  lés  ténèbres 
et  avec  l’étre  matériel  doit  aboutir  à la  multiplicité  de  la 
vie  spirituelle  (a)  ; mais  les  détails  de  la  doctrine  de  Basi- 
lide n'autorisent  cette  conjecture  que  très  indirecte- 
ment. Nous  voyons  bien  que  les  trois  cent  soixante-cinq 


(l)  Th.  I\  , 5o8.  O T!  Àôyov  âïroytiÇ«u9«  trc'.;  ro  ttxv  Sirotvra. 
(a  TVeauilrr,  Svst.  Cnost.  . 
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cieux  doivent  naître  de  ce  mélange , mais  nous  ne  sa- 
vons pas  comment  ce  nombre  se  rapporte  au  système 
numérique  de  Basilide.  De  même , les  Basilidiens  déri- 
vaient l’existence  des  hommes  et  des  âmes  de  la  forma- 
tion du  inonde  et  du  chaos  primitif;  mais  les  anges 
étaient  indépendants  de  l’une  et  de  l’autre,  et  devaient 
leur  origine  aux  émanations  du  royaume  de  la  lumière. 

Nous  ne  trouvons  pas  non  plus  de  documents  suffisants 
sur  les  fins  que  la  Providence,  dans  la  formation  du  monde, 
se  proposa  relativement  à chaque  être , à chaque  essence 
raisonnable.  Les  assertions  des  Basilidiens  à ce  sujet  pa- 
raissent se  rattacher  à la  doctrine  delà  métempsycose, 
qu’ils  considéraient  comme  une  révélation  de  la  sagesse 
suprême  (i).  En  regardant  le  mal  en  général  comme  un 
châtiment  destiné  à purifier,  par  conséquent  comme 
un  bienfait,  et  en  renvoyant  toutes  les  punitions  des 
péchés  à la  transformation  des  âmes  (2)  , il  est  évident 
qu’ils  considéraient  en  général  la  vie  dans  le  corps 
comme  une  purification  qui  s’opérait  selon  des  degrés 
divers.  Les  degrés  étaient  d’abord  la  vie  dans  des  corps 
tout  matériels  avant  la  loi , puis  la  vie  sous  l’obéissance 
à la  loi  (3),  par  conséquent  dans  un  corps  humain;  et 
l’on  peut  supposer  que  lu  vie  chrétienne  leur  semblait 
un  troisième  degré  encore  plus  élevé.  Mais  la  purifica- 
tion implique  une  tache  antérieure,  et  n’est  finalement 
que  la  réhabilitation  d’un  état  précédent.  Si  les  Basili- 


(1)  Isid.  ap.  Clem.  Alex.  Strom .,  IV,  G41. 

(2)  Orig.  in  s.  Math.,  38,  857.  Non  esse  alias  peocatorum  pœnas 
nisi  transcorporationes  aniinarum  post  mortem. 

(3)  Orig.  In  ep.  ad  Rom.,  V,  1 , 5/jcj,  louchant  l'émigration 
des  âmes,  coinp.  encore  Clem.  Alex.  Strom.  , IV  , 5o(i;  Diclasc. 
anal.,  ngj  a.  Il  n’en  esl  jamais  question  que  d’une  manière  très 
générale. 
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diens  avaient  cherché  une  fin  ultérieure  de  la  création  , 
ils  auraient  été  conduits  à affirmer  simplement  que  les 
puissances  de  l’empire  de  la  lumière  se  fortifiaient  dans 
la  lutte  avec*le  mal  moral,  et  apprenaient , en  consta- 
tant le  mal  physique,  à résister  à la  tentation  qui  les 
avait  déjà  séduits  une  fois.  Voici  une  trace  de  ce  point 
de  vue  que  nous  rencontrerons  encore  souvent  : la  Ré- 
demption accomplie  par  la  Raison  née  au  commence- 
ment des  çhoses , c’est-à-dire  par  le  Christ,  est  repré- 
sentée par  la  doctrine  basilidienne,  comme  l'affran- 
chissement des  croyants  soumis  à la  puissance  des 
anges  créateurs  du  monde  (i).  Ainsi,  les  croyants 
doivent  être  élevés,  pour  ainsi  dire,  à une  relation 
plus  intime  avec  leur  principe  que  n’était  celle  où  ils 
se  trouvaient  auparavant,  d’apres  l’origine  qui  leur  était 
assignée. 

Ce  point  de  vue  ne  pouvait  guère  se  développer  sous 
une  forme  différente  chez  les  disciples  de  Basilide.  Les 
principes  généraux  de  leur  doctrine  s’y  opposaient  : car, 
selon  ces  principes,  il  fallait  admettre  que  nulle  essence 
ne  peut  s’élever  au-dessus  du  degré  naturel  de  son 
être.  Le  penchant  des  Basilidiens  à subordonner  toutes 
choses  à une  Providence  bonne  et  juste,  était  contraire  à 
leur  dualisme  qui  attribuait  à l'empire  des  téuèbres  une 
puissance  indépendante  ; le  développement  du  christia- 
nisme l’avait  évidemment  fait  naître  eu  eux.  Ainsi,  nous 
trouvons  des  tendances  contradictoires  dans  ces  doctri- 
nes gnostiques;  et  ces  contradictions  éclatent  sur  diffé- 
rent^ points. 

(i)  Iren.  , I,  24,  4-  lunatum  aulcin  et  innoininatuin  Patrem 
videnlem  perditionem  ipsarum  (sc.  gentium)  misisse  primngeni- 
tum  Non  suura  (et  bunc  esse  qui  dicitur  Christus)in  libertatem 
credenlium  ei  a poleslate  eorum  qui  mundum  fabricaverunt 


» 
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L accord  est  manifeste  entre  la  pensée  chrétienne  et 
la  doctrine  de  Basilide  touchant  la  domination  absolue 
delà  Providence:  selon  cette  doctrine , c’est  une  partie 
de  la  volonté  divine  que  nous  soyons  satisfaits  de  tout 
parce  que  tout  soutient  un  juste  rapport  avec  l’ensemble 
des  choses,  et,  par  conséquent , que  nous  ne  haïssions 
rien.Toutefois,  c’est  là  l'expression  de  la  pensée  stoïcienne 
plutôt  que  de  la  pensée  chrétienne.  La  crainte  toute  dua- 
liste conçue  en  présence  du  mélange  avec  le  matériel  ou 
de  l’influence  du  sensible  surgit  dans  notre  mémoire,  en 
entendant  professer  que,  selon  la  volonté  mêmede  Dieu, 
nous  ne  devons  rien  désirer  sensiblement,  par  les  sens, 
pour  les  sens  (i). 

La  manière  dont  les  Basilidiens  se  rattachaient  à la 
révélation  chrétienne  porte  en  général  un  caractère  de 
fanatisme.  Ils  remarquèrent  bien  que  cette  révélation 
était  un  fait  essentiellement  distinct  dans  l’Iiistoire  du 
monde,  puisqu  alors, les  élus  étaient  affranchis  de  la  do- 
mination des  anges  créateurs  ; mais  ils  ne  semblent  pas 
avoir  compris  que  cet  événement  profond  ouvrait  une 
< re  historique  nouvelle;  car  il  leur  lut  reproché  d’avoir 
considéré  la  Passion  du  Christ  comme  une  pure  appa- 
rence (2).  Il  prétendait  que  la  rédemption  avait  sur- 
tout pour  but  de  nous  unir  plus  intimement  à Dieu 
et  de  nous  élever  enfin  au-dessus  des  émanations  infé- 


fc- 


(1)  Clem.  Alex.’  Strom.,  IV  , 5o8.  Êy  ptpoçcx  roO  Xtyoptvou  ât- 
Xrîfiaroç  m 3eou  ûreiXriyaujv  tc,  igyouojxïvai  âiravra,  Zxt  Xdyov  âjro- 
owZovai  7TMÇ  TG  rcôc y âjravT a * cTtpov  Si  pnie/of  ixiOuftev  • xal  rïtrov 
fuatrj  fxriSï  tv. 

(?.)  lien  , I,  24,  4-  Ce  point  devient  douteux  d’après  le  pas- 
sage cité  précédemment,  Clem.  Alex.  Strom.  IV,  5o(i.  Cfr.  Baur 
De  la  connaissance  chrétienne , 2a/t.  Basil  ides  ne  pouvait  ce- 
pendant raisonner  que  ex  hypothesi , 


w. 


, m* 


a 


Vvl-  Jjr 


S f * -1 


f 

va 


128  LIVRE  DEUXIÈME, 

rieures  de  la  divinité  (i);  mais  si  nous  nous  plaçons 
à leur  point  de  vue  sous  lequel  chacun  ne  peut  avoir  de 
foi  que  proportionnellement  à sa  nature,  il  faut  nous 
attendre  à ce  qu’ils  recherchent  cette  union  avec  Dieu 
par  quelque  procédé  fantastique.  Rien  de  captieux  en- 
core tant  qu'ils  jugent  la  foi  et  y voient  l’acquiescement 
de  l’àme  aux  choses  que  l’observation  sensible  n’atteint 
pas,  parce  qu’elles  ne  sont  pas  présentes  (2).  Mais, 
outre  la  foi , ils  tiennent  la  connaissance  de  leur  doctrine 
extravagante  des  émanations  pour  un  moyen  de  se 
rédimer;  ils  proclament  que  celui  qui  l’a  comprise  de- 
viendra invisible  et  incompréhensible  pour  les  anges  et 
les  puissances  du  monde  (3),  et,  en  examinant  plus 
rigoureusement,  nous  trouvons  qu’ils  considéraient  la 
foi  elle-même  comme  une  observation  spirituelle  qui, 
sans  preuve  , par  intuition  pure  et  simple,  fonde  la 
science  (4).  Ces  vues  chimériques  sur  la  foi  n’ont  rien 
de  commun  avec  le  christianisme.  Ce  qui  dénonce  en 
elles  un  singulier  mélange  de  l’élément  chrétien  avec  la 
doctrine  orientale  de  l’intuition  et  aveclaphilosophie  stoï- 
cienne, c’est  quelles  désignent  leur  intuition  rationnelle, 

leur  intuition  privilégiée,  d’un  côté,  sous  le  nom  de  « foi  », 

* *-  f ■ V'  ■ , 
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(1)  Iren.,  II,  t6,  4- 

(2)  Clera.  Alex.  Strorn.,  II , 3-ji. 

(3)  Iren.,  I,  24,  4-  Et  liberatos  igitur  eos,  qui  hæc  sciant,  a 
tnundi  fabricatoribus  principibus.  Ib,  fi.  Igitur,  qui  bæe  ilidi- 
cerit  et  aftgelos  omnes  cognoverit  et  causas  eorum,  invisibilem 
eum  et  incomprehensibilem  eum  Angelis  et  Potestatibus  universis 
fieri. 

(4)  Cleni.  Alex,  stroin.,  II,  363.  $ufftx»îv  r/yoûv rat  «v  iriçtv  oc 
àuif't  tov  BatnXct&iv.  xaôô  xai  ètr<  ix\oyr,ç  -rârrouo’iv  avzrr/  toc 
uaôr/uara  àvxiro$ttxTa>;  cvp texouvan  xaraXr^ti  vonjrixî).  Par  ftoSr,- 
paro;  il  faut  surtout  entendre  l’astronomie  gnostique. 
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de  l’autre , sous  le  nom  de  « science  de  la  nature  » et  de 
« véritable  royauté  » (i). 

En  voyant  la  direction  pratique  que  suivaient  les 
Basilidiens , on  peut  s’attendre  à ce  que  la  même  extra- 
vagance qui  règne  dans  leur  doctrine  de  la  foi  do- 
mine aussi  dans  leurs  préceptes  moraux.  Les  doctrines 
attribuées  aux  chefs  de  cette  secte  trahissent  cependant 
une  modération  plus  soutenue  que  celles  qui  surgirent 
dans  les  temps  postérieurs.  C’est  que  les  auteurs  d’un 
système  possèdent  généralement  la  force  nécessaire 
pour  contenir , pour  refréner  l’expression  de  leurs 
principes  par  une  intuition  plus  spirituelle  et  plus 
synthétique,  d’où  cette  expression  jaillit.  L’opposition 
absolue  entre  le  bien  et  le  mal,  opposition  qui  est  dans 
l’essence  du  dualisme,  devait  déjà  sans  doute  conduire 
Basilide  à une  grande  sévérité  dans  scs  prescriptions 
morales.  Ce  qui  a été  dit  précédemment  montre  qu’il 
considérait  comme  coupable  la  faculté  de  pécher,  et  il 
érigeait  en  précepte  divin  d’étouffer  tout  désir  des  sens. 
Il  déploie  encore  la  même  rigueur  dans  une  autre  opi- 
nion : il  voulait  restreindre  le  pardon  des  péchés  à 
ceux-là  seuls  qui  étaient  commis  involontairement  ou 
par  ignorance  (a),  si , toutefois , il  n’est  pas  vraisem- 
blable qu’il  considérait  tous  les  péchés  comme  l’œuvre 
de  la  nature  et  de  la  déception.  Bien  qu’Isidore  nous 
invite  à résister  rationnellement  aux  suggestions  de 


(1)  C’est  ainsi  que  j’explique  le  passage  de  Clém.  Alex.  Slrom., 
V,  545  , qui  est  très  énigmalique.  El  yàp  <pô«;  tiç  t'ov  3t'ov  ctriV- 
xaxat,  &>î  pocJtÀtéàîç  oîcrai , ri)V  vâijaiv  rriv  tÇaiptrov  m'çiv  apa  xcù 
(ïtxaïï.ttocv  xcxXûv  xai  xxlccv  oùaiaçàypav  roü  Trouiffavroç.  J’ai  transposé 
xai  et  xaXüv,  ce  qui  présente  du  moins  un  sens  plus  clair  que  la 
leçon  de  Potier. 

(2)  Ib.  IV,  536. 

I.  * 9 . 
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lame  mauvaise,  et  qu’il  nous  en  attribue  le  pouvoir,  afin 
de  nous  ôter  tout  moyen  de  justification , cependant 
sa  doctrine  ne  conclut  nullement  que  le  péché  qui  est 
commis  puisse  être  rapporté  à la  seule  faiblesse  de  notre 
raison  ; mais  cette  conclusion  est  dans  le  sens  général 
du  système.  Nous  remarquons  donc  ici  le  principe  d’une 
certaine  bénignité , puisque  la  nécessité  du  contact  avec 
les  choses  sensibles  est  considérée  comme  un  signe  de  la 
faiblesse  générale  de  la  vie  temporelle,  par  conséquent 
comme  une  faiblesse  pardonnable.  Ce  n’est  donc  point 
l ame  véritable  de  l’homme  que  l’on  trouve  ici , mais  l’élé- 
ment qui  s’y  est  agrégé.  C’est  pourquoi  Isidore  distingue 
entre  ce  qui  est  humain,  ce  qui  arrive  au  nom  de  la  néces-? 
sité  et  de  la  nature , et  ce  qui  est  simplement  naturel 
sans  être  nécessaire , distinction  analogue  à celle  d’Épi- 
cure(i);  et,  selon  toute  probabilité,  Isidore  rattache 
ses  préceptes,  d’une  part,  à l’impossibilité  de  se  dérober 
au  naturel  et  au  nécessaire,  et,  d’nn  autre  côté , au  de- 
voir de  restreindre  le  naturel  et  le  non-nécessaire.  Ainsi, 
quoiqu’il  tînt  la  volupté  de  l’amour  pour  naturelle  et 
pour  non -nécessaire  (2),  il  ne  prétendait  en  aucune 
façon  la  supprimer  entièrement;  il  savait  encore  ici 
distinguer.  Parmi  les  hommes,  quelques  uns  sont  natu- 
rellement enclins  au  mariage  , d’autres  doivent  s’en 
abstenir  par  nécessité , enfin  d’autres  se  font  eunuques 
& ‘‘ 

* 

(1)  Voy.  Histoire  de  la  philosophie  ancienne  , trad.fr.,  HI , 
383. 

(2)  Ap.  Clem.  Alex.  Strom .,  III,  4a7‘  H & «v0p<airoT rit  fyti 
Tivà  âvayxaûa  xa<  ipuatxà  pdvx  ' fyti  ri  TrtpiÇaXXjaOai  àvor^xaùbv  xac 
yoe txov  * çu?ixov  Si  to  tuv  àyçj'jStaiuv,  aux  évccyxotiav  St.  Après  yj- 
ctxà  il  manque  évidemment  quelque  cbose , ou  simplement  Tivà  ou 
Tivà  Se  yiau-tx,  quoique  S.  Epiph.,  Ilœr.  XXXII,  4,  ne  donne 
point  ces  mots  ; ce  doit  être  une  ancienne  corruption. 
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par  raison,  en  vue  du  royaume  éternel  (i).  Et,  parmi  ces 
derniers,  on  ne  regarde  naturellement  comme  continents 
que  ceux  à qui  l’espérance  du  royaume  céleste  et  la  rai- 
son inspirent  la  résolution  de  ne  point  procréer  ; quant  à 
ceux  qui  ne  se  marient  pas  à cause  d’uue  nécessité  im- 
périeuse ou  d’une  antipathie  naturelle  pour  le  mariage, 
on  ne  peut  pas  leur  en  faire  un  mérite  ; mais  quiconque 
recherche  le  mariage  doit  être  blâmé  s’il  se  laisse  en- 
traîner par  une  passion,  par  une  cause  nécessairement 
puissante.  Isidore  conseille  donc  à l’homme  qui  n’est 
point  fort  moralement  de  se  marier;  mais  celui  qui, 
par  raison,  ne  veut  point  se  marier,  ne  doit  point  pour 
cela  se  séparer  de  ses  frères  engagés  dans  le  mariage  : 
la  pensée  de  sa  faiblesse  ne  doit  pas  le  quitter  (2).  On 
le  voit  : ces  doctrines  morales  touchant  la  vie  pratique 
ont  peu  de  valeur,  et  puisent  tout  ce  qu  elles  contiennent 
de  bon  dans  les  justes  inspirations  de  la  raison  (3). 

Toutefois  , si  nous  ne  pouvons  point  blâmer  la  modé- 
ration de  ces  doctrines , les  principes  d’où  elle  découle 
n’en  renferment  pas  moins  le  germe  des  erreurs  qui  se 
développèrent  plus  tard  si  hardiment  chez  les  Basili- 
diens.  Elles  portent  principalement  sur  deux  points  : 
le  mépris  pour  les  œuvres , et  le  mérite  exclusivement 
attribué  à la  connaissance , à l’intuition  de  la  vérité. 


(1)  L.  c.,  Oi  tÇ  àixryxYîç  et  oc  xar’  àvâywj  sont  bien  dif- 
férents. Ceux-ci  sont  les  eunuques  par  impuissance,  ceux-là  par 
ambition  d’honneur,  Sià  t»v  àv0oàxv)v  rriç  r ùSoÇiaç.  Il  y a là  une 
opposition  entre  le  royaume  de  l’ocvoryxii  et  celui  de  la  irpivoia  ou  du 
\6yof. 

(2)  L.  c.,  427.  Le  fragment  offre  ici  évidemment  des  lacunes, 
ainsi  que  saint  Epiphane  le  fait  également  observer. 

(3)  L.  c.  Eviott  il  tû  plv  çojiart  XtyofUv  , où  Stkofxtv  i/xapr^oa:  ‘ 
•n  <5è  itôvoia  cyxcirai  tirt  to  ôtpapravnv. 
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Cette  intuition  semblait  devoir  élever  au-dessus  du  ter- 
restre et  du  périssable.  Mais  ni  Basilidc  , ni  Isidore 
ne  pensaient  ainsi  : l’un  considérait  les  punitions  en  ce 
monde  comme  des  bienfaits  et  des  expiations;  l’autre 
tenait  pour  désirable  une  assistance  sensible  outre  le 
secours  spirituel  (i).  Mais  leurs  disciples  exaltés  sont 
coupables  d'avoir  proclamé  choses  permises  et  la  parti- 
cipation aux  sacrifices  païens  ainsi  qu’aux  autres  pra- 
tiques superstitieuses  , et  les  jouissances  excessives,  les 
débauches , par  la,  raison  que  l’âme  seule  peut  être  sau- 
vée, et  que  le  corps,  de  sa  nature,  est  périssable (2).  Ils 
ont  considéré  même  la  négation  de  la  réalité  du  Crucifié 
comme  un  signe  de  la  liberté  véritable  (3).  En  croyant 
qu’ils  étaient  les  élus  de  la  nature , ils  professaient  sans 
crainte  la  conviction  que  nul  péché  ne  pouvait  les  priver 
du  salut  qui  leur  était  dû  (4).  Ils  s'élancaient,  selon 
l’esprit  de  leur  doctrine  secrète  et  inaccessible  aux 
représentations  vulgaires  (5),  dans  un  monde  supra- 
sensible;  ils  avaient  la  foi  qu’ils  ne  se  rattachaient  au 
monde  sensible  que  par  leurs  passions , non  par  leur 
activité,  par  la  liberté  véritable  de  leur  esprit.  Qui  com- 
prend leur  doctrine  est  invisible  et  insaisissable  comme 
le  fils  de  Dieu  ; il  connaît  tous  les  êtres,  il  pénètre  toutes 
les  essences , et  personne  ne  le  connaît  (6). 


(1  L c.  Kaï  )ïi\Jicr otc  {itr/Btia-j  xat  votjttiv  xai  aicOnniv. 

(2)  S.  lien-,  1 , 2/4,  5. 

(3 ) lb.  4,  6. 

r_4)  Clem.  Alex.,  Strom. , III , 4^7 . 

(5)  S.  Iren.,  I , a4 , 6.  Non  autem  mullos  sciie  posse  hæc,  sed 
unum  a mille  et  duo  myriadibus. 

(6  L.  c.  Igitur  qui  hrec  didicerit  et  angelos  omnes  eognoverit  et 
causas  eoium  , inviaibilem  et  incomprehensibilem  eum  angelis  et 
potestalibus  univers!*  fieri , quemadmodum  et  Caulacau  fuisse.  Et 
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Les  principes  dualistes  de  ce  système  aboutissant, 
presque  dès  le  commencement , à de  tels  excès , à une 
telle  extravagance , cela  prouve  incontestablement  qu’ils 
répondaient  d’une  façon  beaucoup  trop  exclusive  au 
besoin  scientifique  dont  le  système  était  sorti.  Le  besoin 
qu’avait  le  christianisme  de  croire  à un  Dieu  suprême 
n’était,  sans  contredit,  point  satisfait  par  les  principes 
dualistes,  puisqu’ils  opposaient  l’un  à l’autre  deux  prin- 
cipes actifs.  Toutefois,  nous  nous  expliquons  clairement 
pourquoi  ce  dualisme  sévère  , rigoureux  , se  présenta 
d’abord  dans  le  développement  de  la  philosophie  chré- 
tienne, et  non  le  dualisme  mitigé  qui  pose  à côté  de  Dieu 
une  matière  passive  : en  ces  temps  de  luttes  morales, 
le  dualisme  résultait  naturellement  de  l’opposition  mo- 
rale entre  le  bien  et  le  mal , et  s’entretenait  au  milieu 
du  désespoir  de  parvenir  jamais  à dériver  le  combat 
entre  l’un  et  l’autre  principe  d’un  principe  supérieur 
commun  à tous  deux.  Certainement  le  christianisme 
inclinait  plutôt  à comprendre  le  mal  physique  dans  le 
monde  comme  un  effet  des  forces  morales  et  par  con- 
séquent actives,  qu’à  le  dériver  d’un  rapport  matériel 
entre  la  force  motrice  et  la  masse  qui  était  mise  en  mou- 
vement. L’opposition  entre  le  bien  et  le  mal  pouvait  donc 
paraître  facilement  inconditionnée  aux  chrétiens.  En  tout 
cas,  ce  problème  devait  inviter  à une  large  investigation. 
Le  dualisme  gnostiquedeBasilide  était  propre  assurément 
à conduire  avec  habileté  ces  hautes  recherches,  quoiqu’il 
dérivât  d’une  hypothèse  qui  faisait  violence  à l’essence  de 
cette  opposition,  car  il  admettait  que  l’opposition  entre  le 


sicul  filium  incognitum  omnibus  esse,  sic  et  ipsos  a nemine  opor- 
lere  cognosci , secl  cum  sciant  ipsi  omncs  et  per  omnes  transeant, 
ipsos  omnibus  invisibiles  et  incognitos  esse.  Tu  enim,  ajout, 
omnes  cognosce , te  autem  nemo  cognoscat. 
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bien  et  le  mal  tenait  à la  nature.  De  ce  point  de  vue , qui 
déniait  à cette  opposition  une  signification  morale,  ce 
système  ne  pouvait  se  soutenir  à côté  de  la  doctrine 
chrétienne , et  nous  trouvons  des  traces  dans  le  dualisme 
même  de  Basilide,  qui  indiquent  qu’il  fut  infidèle  à sa 
propre  hypothèse.  Nous  en  remarquons  dans  cette  opi- 
nion qu’une  nature,  même  celle  du  royaume  des  ténè- 
bres , n'est  pas  mauvaise  en  soi , mais  quelle  l’est  sim- 
plement parce  qu’elle  se  laisse  envahir  par  le  désir  de 
s’approprier  des  éléments  étrangers  ; nous  trouvons  aussi 
des  traces  analogues  dans  l’assertion  que  le  mélange  du 
mal  et  du  bien  relève  de  l’autorité  de  la  Providence,  et 
est  destiné  à porter  de  bons  résultats. 

Mais,  d’une  part,  combien  le  système  dualiste  était 
peu  propre  à donner  une  solution  satisfaisante  des 
questions  philosophiques  qui  surgissaient  sur  la  route 
du  christianisme  , et,  d’un  autre  côté,  dans  quelle  par- 
faite harmonie  il  se  trouvait  avec  la  pensée  chrétienne  ! 
c’est  ce  qui  se  verra  très  clairement  dans  le  cours  ulté- 
rieur de  notre  histoire.  La  secte  des  Basilidiens  ne  pa- 
rait pas  s’être  maintenue  longtemps  ; mais  le  dualisme 
ne  mourut  pas  avec  elle,  il  subsista  encore  de  longues 
années  à côté  du  développement  de  la  doctrine  chré- 
tienne, et  il  exerça  même  de  l’influence  sur  des  esprits 
vigoureux , sur  des  âmes  ardentes  qui  devaient  contri- 
buer au  perfectionnement  de  la  philosophie  chrétienne, 
tels  que  saint  Augustin , pour  en  nommer  un  sur  un 
grand  nombre.  Le  dualisme  se  soutint  dans  une  voie 
hardie  et  féconde  en  pensées  générales  , mais  il  ne  put 
cependant  point  prendre  une  forme  philosophique  ; ce 
qui  se  développa  postérieurement  à l’époque  de  Basilide 
est,  sous  le  rapport  scientifique,  encore  plus  confus, 
plus  grossier  que  le  système  que  nous  venons  d’exami- 
ner, et  n’eut  qu’une  action  extérieure.  Toutefois,  nous 
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devons  jeter  un  regard  sur  les  formes  que  prit  plus  tard 
le  dualisme , parce  qu  elles  ne  sont  point  sans  impor- 
tance pour  la  suite  de  notre  histoire. 

§ ni. 

Les  Manichéens. 

La  doctrine  des  Manichéens  appartient  incontestable- 
ment aux  représentations  dualistes  les  plus  influentes. 
Nous  pouvons  d’autant  moins  passer  ici  cette  doctrine 
sous  silence , quelle  est  étroitement  liée  avec  Je  sys- 
tème de  Basilide,  et  qu’  elle  a également  le  caractère  du 
gnosticisme.  Toutefois,  elle  ne  peut,  sous  aucun  de  ces 
rapports,  prétendre  à une  étude  complète  de  notre  part, 
d’un  côté  parce  que  l’élément  philosophique  n’est  que 
subordonné  et  accessoire  dans  cette  doctrine  ; d’un  autre 
côté,  parce  que  son  caractère  essentiel  est  de  se  tenir 
sur  la  limite  de  ce  qui  est  l’idée  chrétienne  et  de  ce  qui 
ne  l’est  pas. 

En  ce  qui  concerne  personnellement  Mani , Manès  ou 
Manichée , dont  l’histoire  a été  racontée  différemment 
par  les  écrivains  orientaux  et  par  ceux  de  l'Occident,  on 
a prétendu  reconnaître  en  lui  un  fondateur  de  religion  , 
comparable  peut-être  à Mahomet,  puisque,  interprétant, 
retranchant,  ajoutant  A son  gré,  il  s’efforça  de  compo- 
ser, avec  d’anciennes  et  diverses  religions,  une  religion 
nouvelle.  C’était  alors  une  entreprise  aussi  hardie  qu’in- 
considérée que  de  se  mettre  en  opposition  avec  le  déve- 
loppement religieux  qui  s’accomplissait  en  ce  temps  au 
milieu  de  ses  concitoyens.  Perse  d’origine,  déployant 
son  activité  du  milieu  à la  fin  du  troisième  siècle  de 
notre  ère,  ses  tentatives  concordent  avec  l’édification 
d’un  nouvel  empire  persan  : les  Perses  d’alors , qui 
s’étalent  affranchis  de  la  domination  des  Parthes,  s’in- 
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géniaient  à rétablir  sous  les  Sassanides  les  anciennes 
mœurs  etl’ancienne  religion  du  peuple.  Ces  mouvements 
populaires  dérivaient  de  l’idée  de  la  monarchie;  et,  par 
conséquent , il  ne  faut  point  regarder  comme  chose  pure- 
ment accidentelle  qu’ils  aient  été  favorables  aux  germes 
dumanichéismequise  trouvaientdans  l’ancienne  doctrine 
persane , et  qu’ils  aient  contribué  plus  tard  à développer 
ces  germes.  Nous  trouvons,  en  effet,  les  dert  puissan- 
ces , la  temporelle  et  la  spirituelle,  fondues  dans  la  doc- 
trine de  Mani , qui  avait  emprunté  son  point  de  départ 
dualiste  à la  religion  persane.  Il  est  vraisemblable  que 
la  doctrine  de  Mani,  après  sa  défaite  en  Perse,  com- 
mença à se  répandre  au-delà  de  cet  empire,  et  qu  elle  se 
mit  à se  rattacher  à des  représentations  religieuses  étran- 
gères. Les  documents  orientaux  abandonnent  Mani  à sa 
fuite  vers  l’est,  et  ne  le  suivent  pointa  son  retour  en 
Perse,  où  il  trouva  une  mort  violente.  Suivant  les  docu- 
ments occidentaux,  sa  doctrine  se  répandit  dans  la  Syrie; 
ses  principes  sont  rapportés,  non  seulement  à Zoroastre, 
mais  d’une  part  à Bouddha , de  l’autre  au  Christ.  Ce  que 
nous  savons  de  ces  principes  a la  forme  sous  laquelle  le 
manichéisme  se  propagea  parmi  les  chrétiens . et  pro- 
vient, selon  toute  probabilité , de  traductions  syriaques, 
si  nous  pouvons  tenir,  toutefois,  les  écrits  qui  portent 
le  nom  de  Mani  pour  les  œuvres  de  cet  homme.  Dans 
ces  écrits , Mani  est  annoncé  comme  l’apôtre  du  Christ  : 
ce  qui  prouve  incontestablement , ainsi  cjue  leur  sé- 
paration du  judaïsme  et  du  paganisme , que  les  Mani- 
chéens voulaient  être  comptés  au  nombre  des  chrétiens. 
Mais  lorsqu’ils  considérèrent  leur  maître  comme  le  Para- 
clet,  comme  l’organe  de  la  révélation  chrétienne,  lorsqu’ils 
accusèrent  l’Ecriture-Sainte  d’être  entachée  d’une  fausse 
doctrine,  ils  se  séparèrent  manifestement  de  l’Église 
chrétienne,  et  prétendirent  en  réalité  fonder  une  société 
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nouvelle  et  plus  parfaite,  basée  sur  une  révélation  plus 
sûre.  Il  existe  aussi  des  traditions  qui  identifient  Mani 
avec  Bouddha , avec  Zoroastre , avec  le  soleil  en  tant 
que  source  de  toute  lumière,  avec  notre  Rédempteur 
ainsi  qu’avec  l’Esprit  saint  ; et  elles  prouvent  ces  identités 
en  s’appuyantsur  ce  que  la  doctrine  manichéenne  a pour 
principe  la  notion  la  plus  large  de  la  révélation , et 
qu  elle  professe  que  le  même  Être  divin  nous  arrive  sous 
plusieurs  formes,  et  ne  fut  pas  annoncé  seulement  aux 
chrétiens.  Cela  s’explique  clairement,  caries  Manichéens 
ont  la  conviction  que  toutes  les  communications  de  la 
lumière  du  soleil  apportent  une  révélation  divine.  Nous 
avons  donc  plein  droit  de  soutenir  que  la  doctrine  mani- 
chéenne ne  se  rattache  qu’extérieurement  au  christia- 
nisme, bien  que  l’époque  dans  laquelle  elle  s’est  déve- 
loppée l’ait  mise  en  contact  immédiat  avec  la  doctrine 
chrétienne , et  que  l’influence  exercée  par  cette  époque 
sur  la  philosophie  chrétienne  en  progrès  ne  puisse  être 
niée  (t). 

Considérée  dans  son  ensemble,  la  doctrine  des  Ma- 
nichéens présente  l’esquisse  fort  grossière  d’une  tenta- 
tive faite  pour  expliquer  ce  monde  inharmonique  en 
soi.  On  ne  peut  point  attribuer  de  profondeur  à des 
recherches  entreprises  pour  expliquer  la  lutte  de  puis- 
sances opposées  dans  le  monde , quand  ces  recherches 
se  prévalent  simplement  de  l’existence  originelle  de  deux 
forces  contradictoires,  comme  la  lumière  et  les  ténèbres, 
le  bien  et  le  mal , dont  l’une  s’appelle  Dieu  (2)  et  l’autre 

(1)  Cf.  le  système  religieux  des  Manichéens  , exposé  d’après  les 
documents  originaux  parle  Dr.  F.-Chr.  Baur.  Tubing , i83l. 

(2)  D'où  le  monothéisme  dans  le  manichéisme.  August.  c.  Faust., 
XXI,  I.  Est  quidem  , quod  duo  principia  confitemur,  sed  unum 
ex  his  Deum  voramus  , alterum  hylen  , aut  ut  communiter  et  usi- 
tate  dixerim  , dæmonem. 
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la  matière,  qui  toutes  deux  sont  séparées  dès  le  commen- 
cement et  indépendantes,  qui  toutes  deux  engendrent 
d’elles-mêmes  une  diversité  de  forces  vivantes  dont  cha- 
cune n’est  autre  chose  originellement  qu’un  principe  créa- 
teur pleinement  développé  : d’où  il  suit  naturellement 
que  toutes  les  créations  des  éternels  principes  doivent 
être  conçues  éternelles  (i).  Les  véritables  puissances  en 
lutte , les  éléments  essentiels  de  ce  monde  sont  donc 
toujours  donnés  effectivement,  et  l’expérience  nous  ap- 
prend que  nous  ne  pouvons  les  connaître  dans  leur  ori- 
gine. Comment  sont-ils  mélangés  l’un  avec  l’autre?  telle 
peut  être  la  question.  Maiscette  question  même  reçoitune 
réponse  qui  ne  peut  guère  s’accorder  avec  la  supposition 
primitive  du  système.  En  effet,  il  est  parfaitementclair  que 
les  premiers  principes  sont  absolument  indépendants 
dans  leur  notion  ; mais  ils  soutiennent  toujours  l’un  avec 
l’autre  un  rapport  tel  qu’une  supériorité  doit  être  accor- 
dée au  bon  principe  sur  le  mauvais  du  moment  que  l’un 
et  l’autre  sont  considérés  dans  leur  force,  non  dans 
leur  différence  ; car  le  bien  doit  être  plus  complet  en 
bien  que  le  mal  en  mal  (a);  le  premier  doit  être  un  en  soi, 
l’autre , au  contraire , présente  la  lutte  perpétuelle  de  ses 
propres  formes  qui  se  détruisent  mutellement  (3).  L’an- 

() ) Ici  apparaît  la  tendance  panthéistique  des  Manichéens  à côté 
de  leur  dualisme.  August.,  de  Actis  c.  Fclicc  Man.,  I,  18.  Quo- 
modo  Deus  æternus  est  et  factura  apud  eum  nulla  est , totura  æter- 
num  est.  — Quod  nascitur  Cnem  habet , quod  innalum  , non  habet 
ftneni.  — Et  qui  generavit  et  quos  generavit  et  ubi  positisunt, 
omnia  æqualia  sunt.  Ib.,  19.  Et  pater,  qui  generavit  ibi  lucis  fi- 
lios,  et  aer  et  ipsa  terra  et  ipsi  (ilii  una  substantia  sunt  et  æqualia 
sunt  omnia. 

(2)  Alex.  Lycop.,  2.  Auo  âpj^àtç  ètcGsto  * — ôyaOta  irXtTav  rôv 
0e'ov  oit tpêdXXttv  f xaxù  tt)v  u X»jv. 

(3)  Tit.  Boslr.  c.  Manich.,  I,  12;  où  l'itacisme  c'trâxrti  a été 
préféré  à ririxru.  lb.  16. 
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cienne  notion  grecque  de  la  matière  joue  évidemment  ici 
son  rôle , puisque  la  matière  y est  placée  dans  un  mou- 
vement subordonné  et  en  lutte  avec  lui-même  (i)  ; mais 
assurément  cette  idée  de  la  matière  n’est  pas  en  accord 
avec  la  supposition  que  le  royaume  des  ténèbres  forme 
une  unité  sous  un  prince,  sous  un  chef  qui  en  est  à 
la  fois  l’origine  et  l’esprit  (2).  Un  point  encore  plus 
difficile , c’est  la  conciliation  des  hypothèses  fonda- 
mentales des  Manichéens  : ils  admettent  que  le  royaume 
des  ténèbres  a la  capacité  d’observer  le  royaume  de  la 
lumière,  et  qu’il  aperçoit  même  effectivement  ce  royaume, 
on  ne  sait  comment;  que  les  ténèbres  sont  en  possession 
d’une  aspiration  vers  la  lumière , et  que  leurs  puissances 
s’avancent  au  combat  pour  s’emparer  de  la  lumière  avec 
elle-même  (3).  Telle  est  l’origine  du  mélange  dans  le 
monde,  du  mélange  du  bien  et  du  mal , tel  que  nous  le 
remarquons  ici;  car  le  bien  même,  si  parfait  qu’il  soit 
représenté(4),est  cependant  reconnu  de  telle  nature  qu’il 
ne  peut  échapper  complètement  au  mélange  avec  le  mal  ; 
nous  ne  trouvons  encore  là , au  fond , qu’une  pensée , 
qu'une  affirmation , c’est  que  le  bien  l’emporte  en  force 
sur  le  mal;  que  le  bien  ne  doit  pas  se  livrer  tout  entier 
au  mélange,  mais  abandonner  seulement  une  partie  de 

(1)  Alex.  Lycop.,  a.  Tyjv  yàp  cv  txâça  rùv  Siituv  araxrov  xivrr 
a iv  , TonjnTV  üXnv  xctkù. 

(1)  Munich,  epist.  fundamenti  ap.  August.  c.  ep.  Munich., 
c.  1 5,  § 19. — Princeps  omnium  et  dux  babens  circa  se  innume- 
rabiles  principes,  quorum  omnium  erat  mens  atque  origo. 

(3)  Tit.  Bostr.,  I.  c.  1.  c.;  Alex.  Lycop.,  3. 

(4)  Munich,  ep.fund.  ap.  August.  de  nat.  boni  c.  Man.,  42. 
Ita  autem  fundata  sunt  ejusdem  splendidissima  régna  sùpra  luci- 
dam  et  beatam  terrain,  ut  a nullo  unquam  aUt  moveri  aul  conculi 
possint. 
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sa  plénitude,  laine  du  inonde  ou  lame  vertueuse,  pour 
être  mêlée  avec  le  mal  ( i),  et  que  le  bien  porte  en  lui  la 
certitude  intime  de  sa  victoire  future  sur  le  mal,  victoire 
à laquelle  il  marche  résolument.  On  compare  le  mé- 
chant au  lion  disposé  à fondre  sur  les  troupeaux  du  bon 
pâtre  ; mais  le  pâtre  creuse  une  fosse  profonde , et  y 
descend  un  bouc  de  son  troupeau  ; avide  de  le  dévorer, 
le  lion  s’élance  dans  la  fosse,  et  y est  pris,  tandis  que  le 
berger  retire  son  bouc  et  le  sauve  (2).  On  n’a  pas  repro- 
ché sans  raison  aux  disciples  de  Mani  d’avoir,  dans  leur 
doctrine  , attribué  au  monde  le  mal  pour  origine  , 
bien  que  ce  soit  assurément  par  son  activité  que  le 
bien  livre  l’âme  du  monde  au  mal,  que  le  mélange  du 
bien  et  du  mal  soit  effectué,  et  que  par  ce  mélange 
le  monde  dure  ; car  cette  activité  elle-même  dépend 
de  l’empiétement  du  mal  sur  le  royaume  de  la  lumière. 
Les  Manichéens  purent  considérer  Dieu  comme  créa- 
teur du  monde,  mais  d’une  seule  façon  : ils  disaient 
que  la  partie  de  son  royaume  déléguée  par  lui  porta 
l’ordre  et  la  forme  dans  les  choses  d’ici-bas , et  proposa 
en  même  temps  un  but,  une  fin  à la  succession  des 
temps  (3).  On  pourra  observer  que,  sur  presque  tous  les 
points  qui  présentent  des  difficultés,  les  Manichéens  se 
rapprochent  beaucoup  de  la  doctrine  de  Basilidc. 

Au  fond,  nous  ne  voyons  rien  dans  ces  doctrines  ad- 
mises par  les  Manichéens,  que  le  renouvellement  de  la 


(1)  Tit.  Rost.,  I,  ta;  ao;  ig.  August.,  de  l'era  rel .,  c.  9, 
§ 16.  D’où  l’animation  universelle  de  la  matière. 

(2)  Arehel.  et  Manet,  disp.,  a5. 

(3)  August.,  de  ffeer.,  46.  Proinde  mundum  a uatura  boni, 
hoc  est  a*  natura  Dei  factum  ronfitentur  quidem,  sed  de  com- 
mixtione  boni  et  mali,  qua  facta  est , quando  inter  se  utraque  na- 
tura pugnavit. 
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tendance  dualiste  que  suivait  la  religion  persane  : seu- 
lement , la  représentation  du  mauvais  Principe  et  celle 
de  la  matière  sont  mélangées  , confondues  l’une  dans 
l’autre  par  les  Manichéens.  Naturellement  cela  n’est 
point  à l’avantage  de  leur  doctrine  ; ils  luttent  comme 
l’esprit  grec  et  l’esprit  persan,  dont  l’un  a la  repré- 
sentation de  la  matière  et  l’autre  celle  du  mauvais 
Principe.  Tantôt  la  notion  de  la  matière  prévaut  : tout 
corporel  dérive  du  mal , et  tout  animique  du  bien  (i)  ; 
tantôt  la  notion  d’un  démon,  d’un  mauvais  génie,  l’em- 
porte : l'aine  méchante  qui  doit  se  mêler  avec  l’âme  ver- 
tueuse est  considérée  comme  une  production  du  mau- 
vais Principe  (2).  Mais,  dans  les  hvpothèses  générales, 
posées  pour  expliquer  la  formation  du  monde , prédo- 
mine toujours  la  représentation  persane  de  la  lutte  de 
deux  êtres  spirituels  en  qui  résident  originellement  mou- 
vement et  vie.  Si  porté  que  l’on  soit  à blâmer  les  repré- 
sentations symboliquement  mystiques  des  Manichéens, 
on  doit  cependant  avouer  que  l’activité  originelle,  le 
désir  du  mauvais  Principe  et  la  lutte  qui  est  engagée 
contre  lui,  donnent  à ce  Principe  un  sens  qui  dépasse  la 
notion  de  la  matière  purement  passive  (3).  Le  bon  Prin- 


(1)  August.  c.  Faust.,  XX  ,11;  Tit.  Bostr. , II , 35. 

(a)  August.,  de  Ferarcl.,  1.  c. 

(3)  Je  suis  d’une  opinion  opposée  à celle  que  professe  Baur, 
ovr.  cil.,  39.  Selon  son  point  de  vue,  Baur  rejette  la  supposition 
d’une  âme  méchante  ( 1 64  sqq.),  qui  est  admise  beaucoup  plus 
sûrement  qu’il  ne  pense;  il  combat , d’ailleurs,  cette  supposition  en 
vaiu , car  il  est  sans  doute  difficile  de  décider  si  les  Manichéens  ont 
dit  mens  ou  anima;  mais  cela  importe  peu.  Cf.  177,  obs.  Voici 
l’explication  de  cette  difficulté  : les  Manichéens  reconnaissent  un 
double  désir  en  nous,  c’est-à-dire  un  désir  outre  notre  volonté 
à laquelle  il  est  opposé,  et  ils  le  considèrent  proprement  comme 
une  substance  particulière. 
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cipe  est  simplement  opposé  au  mauvais , et  il  n est  vic- 
torieux qu’à  la  condition  de  la  résistance  ; c’est  à ce  prix 
qu’il  doit  acquérir  repos  et  sécurité.  En  général , l’oppo- 
sition entre  le  corporel  et  le  spirituel , laquelle  se  trouve 
au  fond  de  la  notion  de  matière  , bien  quelle  n’y  réside 
pas  originairement  et  qu’elle  se  soit  formée  plus  tard, 
pourrait  bien  n’être  point  essentielle  au  dualisme  du  sys- 
tème manichéen  ; car  nous  remarquons  dans  les  des- 
criptions du  royaume  de  la  lumière  autant  de  concep- 
tions d’objets  corporels  que  nous  constatons  dans  les 
descriptions  des  domaines  ténébreux  de  conceptions  de 
mouvements  spirituels.  Ces  narrés  font  mention  de 
douze  membres  de  Dieu  , qui  se  doivent  étendre  par 
trois  sur  quatre  régions  ; ses  magnifiques  royaumes 
sont  établis  sur  la  terre  brillante  et  heureuse  ; c’est  là 
une  représentation  symbolique,  mais  on  ne  peut  pas  , 
d après  l’ensembledu  système  entier,  en  dire  autantdela 
manière  dont  sont  opposés  aux  cinq  éléments  des  ténè- 
bres cinq  éléments  aussi  du  royaume  de  la  lumière  ( 1). 
Tout  cela  s’explique  ainsi  : l'opposition  originelle  des 
deux  mondes,  selon  les  Manichéens,  n’était  point  ré- 
sumée dans  la  forme  abstraite  de  l’opposition  entre  le 
spirituel  et  le  corporel , mais  dans  l’existence  concrète 
de  deux  êtres  ou  personnes.  Au  monde  ténébreux  gros- 
sièrement sensible  est  opposé  le  monde  suprasensible , 
qui  renferme  en  lui  tout  ce  que  renferme  le  premier  de 
ces  mondes  , mais  sous  la  forme  de  pure  lumière  ; 
quant  au  côté  suprasensible  de  cette  opposition , comme 
la  notion  de  la  lumière  le  prouve  déjà , il  ne  saurait  être 
saisi  purement.  Il  est  évident  que  la  manière  orientale  de 
penser  prédomine  en  tout  ceci. 


(i)  Cf.  seulement  August.  c.  Faust.,  XI,  3;  de  Hœr.t  t\ 6;  c. 
epist.  Man.,  c.  1 3 , § 16. 
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Nous  trouvons  également  cette  prédominance  de  l’in- 
lluence  orientale  dans  les  représentations  essentiellement 
mystiques  du  système  manichéen.  Nous  serions  conduits 
trop  loin  si  nous  voulions  la  signaler  dans  ses  diverses 
applications  partielles  , qui  trahissent  à peine  des  traces 
d’un  ensemble  scientifique.  Un  sera  donc  plus  porté  à 
nous  demander  pourquoi  nous  abordons  ici  en  général 
le  système  manichéen  , que  pourquoi  nous  l'examinons 
avec  brièveté.  Dans  le  fait,  on  ne  peut  méconnaître  dans 
ce  système , sous  une  forme  grossière , une  certaine  ten- 
dance philosophique.  Lorsqu’on  interrogeait  les  Mani- 
chéens sur  le  principe  de  la  foi  qu’ils  avaient  en  leur 
maître , leur  réponse  réitérée  était  : Notre  maître  nous  a 
enseigné  le  commencement , le  milieu  et  la  fin.  Ainsi , 
leur  doctrine,  embrassant  tout,  renfermait  le  motif 
pour  lequel  ils  préféraient  leur  révélation  à la  révéla- 
tion des  chrétiens.  Mais  ils  exprimaient  l’ensemble  de 
cette  doctrine  d’une  manière  qui  n’est  point  faite  assu- 
rément pour  dénoncer  un  système  de  recherches  philo- 
sophiques. Les  révélations  de  l’Ecriture-Sainte  leur  pa- 
raissent insuffisantes,  parce  qu  elles  ne  montrent  ni  avec 
clarté  ni  avec  étendue  le  cours  du  développement  du 
monde,  surtout  parce  qu  elles  ne  présentent  pas  des 
éclaircissements  complets  sur  le  côté  physique  de  l’exis- 
tence du  monde.  Ils  voulaient  connaître  la  cause  maté- 
rielle , la  cause  motrice  et  la  cause  finale  des  choses  ; 
en  d autres  termes , ce  dont  le  monde  est  fait,  qui  l'a 
formé,  et  dans  quel  but  (i).  Cette  même  tendance  phi- 


(i)  August.,  de  Act.  c.  Fel.  Man.,  I,  9.  Ideo  suscepimus  Ma- 
nichæum , et  quia  venit  Manicbæus  et  per  suara  pnedicationem 
docuit  nos  initium,  medium  et  fioem,  docuit  nos  de  fabrica 
mundi,  quare  facta  est  et  unde  facta  est  et  qui  fecerunt;  docuit 
nos , quare  dies  et  quare  nox , docuit  nos  de  cursu  solis  et  lunx  ; 
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losophique  se  retrouve  dans  leur  manière  d’apprécier 
l’état  de  l’empire  des  ténèbres,  comparativement  avec 
les  formes  de  l’empire  de  la  lumière , puisqu’ils  partent 
évidemment  de  la  pensée  que  tout  ce  qui  est  ici  dans 
ce  monde  doit  être  également  libre  dans  l’empire  du 
suprasensible.  Leur  forme  est  sans  doute  grossière  et 
abrupte  ; mais , on  le  voit  toujours  , ils  soutenaient 
que  l’existence  et  la  pensée  se  correspondent.  Outre 
les  mobiles  actifs , puissants , qui  résident  au  fond  de 
leur  doctrine , on  ne  peut  pas  y méconnaître  des 
principes  philosophiques.  D’ailleurs , il  y a de  l’ana- 
logie entre  la  doctrine  manichéenne  et  les  doctrines 
gnostiques  contemporaines  , lesquelles  portaient  en 
elles  un  caractère  philosophique.  Elle  a cela  de  com- 
mun avec  ces  dernières  quelle  cherche  dans  le  chris- 
tianisme une  doctrine  philosophique  ; elle  ne  veut  pas 
la  tirer  du  christianisme , mais  elle  prétend  y trouver 
une  tradition  ; et  les  Manichéens , tout  comme  les 
Gnostiques , furent  remarquables  en  ce  qu’ils  tournèrent 
leur  attention  philosophique  vers  le  défaut  le  plus  frap- 
pant qui  existât  dans  le  christianisme,  à le  considérer 
comme  doctrine  philosophique;  je  veux  parler  du  défaut 
d’explication  physique  des  choses.  On  observe  en  même 
temps,  dans  les  Manichéens  comme  dans  les  Gnosti- 
ques, le  penchant  à expliquer  physiquement  des  choses 
qui  ne  sont  pas  susceptibles  de  développement  physi- 
que, l’origine  du  monde  et  du  mal;  bien  plus,  ce  pen- 
chant, si  étroitement  lié  avec  leurs  questions  fondamen- 
tales , est  prédominant  chez  les  Manichéens  et  chez  les 
Gnostiques  dualistes.  Or  cette  doctrine  est  la  plus  pré- 
cisément opposée  à la  tendance  ecclésiastique  de  ces 


quia  hoc  in  Paulo  non  audivimus  nec  in  cæterorum  apostolorum 
scriptis  , hoc  crcdimus,  quia  ipse  est  Paraclitus. 
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temps,  laquelle  se  dirigeait  beaucoup  moins  vers  la  phy- 
sique et  la  métaphysique  que  vers  la  morale,  attendu 
quelle  avait  à remplir  une  tâche  morale,  à former  une 
société  qui  fût  cimentée  d’autant  plus  puissamment  par 
les  sentiments  moraux  qu’elle  devait,  qu  elle  pouvait 
moins,  selon  sa  nature,  avoir  recours  â une  autorité 
extérieure  pour  atteindre  à ses  fins. 

Toutefois,  on  ne  peut  pas  dire  que  les  Gnostiques  dua- 
listes, ni  par  conséquent  les  Manichéens,  se  soient  entiè- 
rement écartés  de  la  primitive  Église  chrétienne.  Ceux-ci 
étaient  dans  une  position  analogue  à la  position  de  l’É- 
glise, et  y demeurèrent,  en  partie,  encore  plus  longtemps 
que  les  Gnostiques;  de  part  et  d’autre  existait  d’ailleurs  le 
mémehut,àsavoir,defonder  unecommunauté  spirituelle 
de  croyants.  Mais;  conformément  au  caractère  physique 
delà  doctrine  des  Manichéens,  leurs  préceptes  moraux 
devaient  se  former  d’une  manière  toute  physique , ce  qui 
leur  enleva  sans  doute  une  grande  partie  de  leur  force. 
Leurs  doctrines  morales  s’attachaient  principalement,  en 
général,  à établir  une  fin  universelle  de  toutes  choses, 
et  à présenter  le  monde,  dans  la  succession  de  ses  phé- 
nomènes, comme  une  suite  d’épurements  pour  la  sépara- 
tion définitive  du  bien  d’avec  le  mal.  Mais  cette  tendance 
morale  prend  un  caractère  plus  spécifique , dès  qu'ils 
admettent  en  principe  que  la  lutte  entre  le  bien  et  le  mal  a 
son  moment  critique,  décisif  dans  la  créationde  l’homme. 
Car  c est  dans  1 homme,  ce  sujet  de  la  vie  morale,  que 
tous  les  élémentsdu  bien,  quiontété  enlevés  au  royaume 
de  la  lumière , et  conquis  par  le  mal  dans  le  premier 
combat,  se  doivent  réunir  selon  la  forme  du  mal  en  un 
corps  consistant,  et  que  l’homme  doit  en  conséquence 
représenter  le  monde  en  petit  (i).  Mais  cette  réunion  au 


(l)  Arohel.  el  Man.  disp.,  8.  Tci  yàp  itofia  toüto  xôffptoç  xa- 
!..  10 
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sein  de  l’homme,  cette  composition  de  l'homme  doit  évi- 
demment être  accomplie  par  le  seigneur  du  domaine  du 
mal,  qui  mêle  aussi  dans  l'homme  quelque  chose  de  sa 
nature  ( t ),  afin  de  pouvoir  s’opposer  aux  assauts  du  bien 
par  la  force  de  cette  unité  (2)  ; c’est  dans  ce  seul  but  que 
fut  exprimé  en  particulier  ce  que  les  Manichéens  ne  vou- 
laient pas  avouer  en  général , à savoir,  que  ce  monde  est 
une  œuvre  du  mal.  Mais,  suivant  leurs  principes,  les 
Manichéens  ne  pouvaient  rien  soutenir  par  là , si  ce  n’est 
que  l’homme  est  essentiellement  bon , et  renferme  en  soi 
la  plénitude  de  tout  le  bien  de  ce  monde.  De  telle  sorte 
que,  contrairement  aux  desseins  que  le  prince  des  ténè- 
bres eut  en  créant , l’homme  serait  devenu  un  milieu 
pour  purifier  les  éléments  du  royaume  de  la  lumière 
tombés  dans  ce  inonde  et  souillés  par  le  mal,. et  pour 
conduire  toutes  choses  à leur  fin. 

D’après  cette  histoire  de  l’origine  de  l’homme  , il  eût 
été  tout  naturel  d’admettre  que  l’homme  avait  répondu 
autant  que  possible  auxfinspour  lesquelles  il  était  formé; 
mais  la  tendance  morale  du  système,  concordant  avec 
les  traditions  sacrées,  aboutit  à une  supposition  con- 
traire. Le  premier  homme  doit  d’abord  avoir  vécu  sain- 
tement; mais  dès  qu’il  eut  conçu  des  désirs  sensuels,  il 
devint  par  cette  chute  , qui  fut  libre  de  sa  part , le  père 
d’une  race  pécheresse,  sans  perdre  la  faculté  de  retour- 
ner au  bien,  et  ce  retour  eut  lieu  effectivement  (3). 


Xtïr v.i  irp'oç  tÔv  [icyav  xia/xo-j  xoà  oi  mOfiomt  jllÇaç  trouai  xâzw  av v- 
ScQclaaq  toTç  âvio.  . 

(1)  August.,  île  Mot.  Manich.,  c.  19,  §,73. 

(2)  Manich.  cp.  furul.  ap.  August.  de  natura  boni  c.  Man., 

46.  , ^ t ^ ' 

(3)  August..  de  Mor.  Man.,  c.  19,  § -7 3 . Adam  dicitis  sic  a 
parentibns  suis  gcnitum  , abortivis  illis  principibus  tenebrarum  , ut 
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Tous  les  faits  accomplis  de  ce  genre  sont  considères 
comme  des  œuvres  de  la  liberté,  de  même  que  les  des- 
cendants du  premier  homme  sont  regardés  comme  des 
êtres  libres;  mais  la  notion  de  la  liberté  humaine  in- 
dique que  l'homme  est  placé  entre  le  royaume  de  la  lu- 
mière et  les  puissances  des  ténèbres  , et  qu’il  peut 
acquiescer,  ou  à la  vertu  des  premiers , ou  aux  désirs 
des  autres  (i).  On  le  comprend:  lame  vertueuse  de 
1 homme  ne  peut  se  tourner  vers  le  mal , pas  plus  que 
1 élément  mauvais  en  lui  ne  peut  se  tourner  vers  le  bien; 
mais  tantôt  lune,  tantôt  l’autre  partie  peut  avoir  la  su- 
périorité (2).  Nous  pouvons  donc  constater  un  pas  fait 
par  le  manichéisme  dans  la  voie  pratiqué  du  christia- 
nisme, quelque  restreinte  que  soit  la  notion  de  la 
liberté  selon  les  principes  des  Manichéens.  La  diver- 
gence elle-même  de  la  tendance  chrétienne  et  de  la  di- 
rection physique  manichéenne  dut  contribuera  conduire 
dans  des  recherches  plus  exactes  sur  le  mal , et  à soulè- 
'<  r la  question  de  savoir  jusqu’où  pouvait  s’étendre 
la  légitimité  de  la  volonté,  et  jusqu’où  elle  ne  pouvait 
pas  s’étendre.  Les  Manichéens  distinguèrent  alors  les 
désirs  et  les  péchés.  Le  désir  leur  parut  être  une  chose 
naturelle,  leur  parut  être  la  mauvaise  nature,  ou  lame 
perverse,  qui  est  unie  à nous  avant  toute  action,  qui  est 


■naximam  partem  lacis  liaberel  in  anima,  perexiguam  gentis  ad- 
vcisæ.  Qui  cilïn  sancte  viveret  propter  exsupeiantem  copia m boni, 
commolam  tainen  in  eo  fuisse  adversam  illam  parlem,  ul  ad  eon- 
cubitum  déclina,  etur,  iia  eum  lapsum  esse  aique  peccasse,  sed 
vixisse postea  sanctiorem. 

(1)  Secun/lirti  Man.  epist.  ad  August  , 2.  Cf.  August,  , de 
Act.  v.  Fel.  Man:,  II,  5;  de  Nat.  boni  r.  Man.,  42. 

(2)  Secund.,  l.c.  Garnis  enim  commixtione  ducitur  non  pro- 
pria  volunlate.  August.,  Op.  imp.  c.  Julian.,  III,  187. 
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un  clément  impérissable  du  royaume  des  ténèbres,  et  qui 
participe,  par  le  fait,  à lacroissance  naturelle;  au  contraire, 
le  péché  consiste,  à leurs  yeux,  dans  l’acte  pur  et  simple 
d’obéissance  aux  désirs , et  il  disparaît , il  s’efface  par  le 
seul  fait  qu’il  n’en  reste  plus  que  le  souvenir  ( i ) : le  bien 
ne  peut  pas  en  être  diminué.  Ainsi  les  Manichéens  pen- 
saient devoir  admettre  que  le  mal  se  présente;»  nous  mal- 
gré nous,  et  abuse,  pour  ainsi  dire,  de  ce  que  nous  ne  le 
connaissons  pas;  mais  après  que  nousenavonsétéséduits, 
nous  possédons  par  là  la  connaissance  du  bien  et  du  mal, 
et  nous  sommes  alors  punissables  quand  nous  ne  nous 
livrons  point  au  repentir,  ou  que  nous  ne  nous  abste- 
nons point  du  mal  ; toutefois , il  est  encore  temps  de  se 
repentir,  même  après  une  nouvelle  chute(2).  Une  fois  sur 
cette  pente,  les  Manichéens  pouvaient  bien  considérer 
la  trangression  de  la  loi , la  séduction  par  le  mal  comme 
une  œuvre  de  la  Providence , et  soutenir  que  le  mélange 
du  mal  avec  le  bien  est  opéré  pour  l’amélioration  du  pé- 
cheur repentant  et  qui  embrasse  la  vertu  avec  fermeté, 
puisque  ce  mélauge  lui  ouvre  les  yeux  sur  la  bonne  na- 
ture qui  lui  est  propre,  et  sur  la  nature  du  mal  (3). 

(1)  Martich.  ap.  Aiigu.it. , 1.  c.  Omni:  enim  peccatum,  ante- 
quam  fiat,  non  est , el  post  factum  meinoria  sola  ejus  operis  , non 
ipsa  specics  manet;  maluni  niitem  coneupiscenlia1 , quia  naturale 
est  , anlequam  fiat . est,  cum  fit , augetur,  post  factum  et  videlur  et 
permanet. 

(2)  L.  c.  Vklesue  concupUcentiain  mali  esse  originem  , per 
quam  miseras  anim:e  libidini  serviunt , non  sponte,  quia  hoc  est, 
quod  nolcnte  animo  gcrimus  solum  ? Sccuml. , I.  e.  Si  vero  ab  spî— 
ritu  vitioruin  iuripiat  fsc.  anima  ) trahi  et  consentiat  ac  post  con- 
sensuel poMiiludinem  gérai , habebit  harum  sordium  iudulgentise 
fontem.  Garnis  enim  commixtione  ducilur,  non  propria  voluntate. 
At  cum  se  ipsam  cognoverit,  consentiat  malo  et  non  se  armet  contra 
inimicum,  voluntate  sua  peccavit,  etc. 

(3)  Til.  Bostr. , III,  præf.  fin.  OytXnoôat  ot  -a  pt’yiça xac  tXru- 
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Dans  ces  tableaux  nous  trouvons  , comme  il  a été  dit, 
une  certaine  vue  sur  la  vie  morale  , qui  a quelque  analo- 
gie avec  celle  du’  christianisme  : seulement  la  première 
s’éloigne  de  la  seconde  en  ce  que,  suivant  la  doctrine  ma- 
nichéenne, l'activité  de  l’homme  est  conçue,  dans  sa  vic- 
toire sur  le  mal , comme  indépendante  de  la  volonté  de 
Dieu.  Adam  reprend  une  vie  sainte  après  avoir  péché , 
mais  il  est  soutenu  par  ses  propres  forces  ; l’homme , pris 
individuellement,  se  connaissant  lui-même  et  connais- 
sant le  mal , expie  ses  péchés  ; le  péché  ne  laisse  dans 
l’homme  d’autres  traces  que  le  souvenir  d’un  acte  cou- 
pable. Sur  tous  ces  points,  rien  de  relatif  à l’universalité 
de  la  rédemption,  que  présuppose  l'Eglise  chrétienne; 
les  Manichéens  séparent  ! homme  de  toute  son  espèce 
et  du  monde  entier.  Ainsi  , le  seul  repentir  suffit , 
à leurs  yeux , pour  la  réparation  des  péchés  volon- 
taires. Quant  à la  séparation  qu’ils  établissent  entre 
la  volonté  et  l’action,  l'interne  et  l’externe,  on  trou- 
vera qu’elle  n’est  point  fondée  sur  leurs  principes 
généraux  ; elle  résulte  tout  simplement  de  ce  qu’ils 
voulurent  trouver,  comme  les  chrétiens,  le  mal  dans  la 
volonté  de  l’homme.  En  suivant  le  libre  cours  de  leur 
propre  doctrine,  ils  considéraient  la  successiou  des  épu- 
rements dans  ce  monde  comme  un  événement  univer- 
sel , mais  en  même  temps  aussi  comme  un  événement 
physique.  Ils  le  déduisaient  de  ce  que  dans  chaque  par- 
celle du  monde  il  y a un  excédant  de  lumière  pure,  ou 
du  moins  de  la  lumière  qui  conserve  un  empire  absolu 


Ocfjùa 0*i  tov  âvOpwrrov  TrtioôevTa  oufxSouXîj  roû  Syctoç,  OV  ayyeXov  ttiiat 
foû  ayaOiv  âtofiiÇcTat  ' uiv  yàç,  r,v,  i,  yivactui voç  cTe  tou  > 

<x7rr,yofCUf»fvou  ait/  £<»vtgv,  oti  yv/iv'o;  î/v  xac  G'xtmj  i ri  tvpiQttGri  xotre- 
ypr^azo  xai  eyvr.)  tg  ây x6ov  te  xo:  xaxcv  ' vurwî  potAiça  WGaXcÎTat 
:r<xf.a€to»)xà>î  to  irpoçayutx  tou  tîoSoùXwî  TrXdtcavTOî.  ’ 
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sur  les  puissances  ténébreuses  du  mal,  et  possède  con- 
séquemment le  pouvoir  d’attirer  à elle  des  parties  du 
royaume  de  la  lumière  perdues  dans  les  ténèbres,  et  de 
les  purifier.  Les  Manichéens  cherchent  les  êtres  purifica- 
teurs surtout  dans  le  soleil  et  dans  la  lune , et  organisent 
ainsi  un  système  astronomique  dans  lequel  la  circon- 
férence entière  du  monde  est  représentée  comme  une 
préparation  mécanique  pour  puiser  de  la  lumière  dans 
les  régions  inférieures,  et  élever  cette  lumière  dans  les 
régions  pins  hautes  et  plus  éclairées  (ï  ) . Combien  les  Ma- 
nichéens déployaient  peu  de  sagacité  en  concevant  cette 
succession,  cette  procession  d’une  manière  purement 
physique;  on  le  voit  particulièrement  en  ce  qu’ils  s’aban- 
donnent à des  illusions,  par  suite  desquelles  ils  croient 
que  les  portions  de  lumière  égarées  dans  le  mal  doivent 
être  attirées  par  leurs  désirs  sensuels  même  dans  les 
hautes  régions  de  la  lumière  (a).  Or,  dans  toutes  les 
forces  physiques , le  Christ  doit  être  agissant  ; mais  il 
n’est  pas  conçu  comme  une  force  universelle  de  la  na- 
ture, qui  se  montre  sous  différentes  formes  ; l’apparition 
du  Sauveur  sous  la  figure  humaine  n’est,  au  contraire,  ' 
aux  yeux  des  Manichéens,  qu’un  moment  subordonné , 
et  le  revêtement  de  chair  n’est  point  pour  eux  le 
signe  du  salut  prochain;  lors  même  que  l’homme  isolé 
pourrait  contribuer  à la  régénération  des  choses , ce 
n’est  cependant  point  toute  sa  personne,  mais  seule- 
ment sa  volonté  qui  l’accomplirait.  C’est  pourquoi  l’a- 
vénement  du  Sauveur  sur  la  terre  ne  leur  parut  avoir 
été  qu’un  effet  particulier  de  la  force  libératrice  univer- 
selle , effet  qui  a été  le  premier  remarqué  (3)  ; et  s’ils 


(1)  Archel.  et  Mau.  disp.,  758;  Alex.  Lyc., 

(2)  August de  Naturel  boni  c.  an .,  44- 

(3)  Archel.  et  Man.  disp.,  5o. 
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rattachent  à cet  avènement  l’apparition  de  Mani  comme 
réalisateur  de  la  doctrine,  cela  ne  signifie  rien,  si  ce  n’est 
que  le  développement  d’un  ordre  nouveau  du  monde 
dérive,  suivant  eux,  de  la  simple  divulgation  d’un  nou- 
veau point  de  vue  scientifique. 

A la  rigueur,  dans  l’aspiration  des  Manichéens  à 
foiicfe?* une  société  ecclésiastique,  on  peut  trouver  une 
analogie  de  tendance  avec  la  doctrine  chrétienne;  mais 
le  mode  de  leurs  institutions  ecclésiastiques  et  les  repré- 
sentations qu’ils  y rattachèrent , montrent  cependant 
avec  évidence  combien  peu  ce  qu  ils  avaient  adopté  de 
la  manière  de  penser  des  chrétiens  pouvait  subsister 
avec  les  erreurs  fondamentales  de  leur  système.  Us 
ont  ceci  de  commun  avec  les  sectes  gnostiques  qu’ils 
distinguent  deux  classes  parmi  les  chrétiens , les  élus  et 
les  disciples.  Déjà  la  dénomination  de  ces  derniers  in- 
dique de  quelle  importance  étaient  pour  les  Manichéens 
l’étude  et  l’enseignement  dans  leur  société.  Les  disciples 
ne  s’élevaient  au-dessus  des  païens  que  par  l’instruction 
qu’ils  recevaient;  dans  la  vie  pratique  ils  observaient 
tous  les  usages  des  autres  religions  (i).  Ils  croyaient 
cependant  acquérir  du  mérite  par  leur  commerce  avec 
les  élus  et  par  leur  bienfaisance  envers  eux.  En  ce 
point,  comme  en  d’autres,  leur  ordre  de  société  offre 
une  très  considérable  affinité  avec  la  société  orientale, 
je  veux  dire  avec  les  institutions  religieuses  indiennes. 
Par  les  prières  des  élus,  les  disciples  doivent  parvenir, 
non  à la  jouissance  de  la  béatitude,  mais  à un  allégement 
de  leur  sort  dans  lamigration  des  âmes  ; de  telle  sorteque 
dans  un  autre  monde  ils  peuvent  se  rattacher  à la  vie  de 
la  foule  ou  à la  vie  des  élus  (2).  Us  se  font  la  peinture  la 
‘ , 

")  A.ugusl.  c.  Faust.,  XX  , a3. 

August.,  de  Hær.,  46. 
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plus  grossièrement  sensible  de  la  manière  dont  le  mérite 
des  élus  rejaillit  sur  les  disciples;  c’est  par  leurs  propres 
offrandes  que  les  disciples  deviennent  méritants  ; mais 
les  élus  possèdent  la  puissance  de  conduire  les  autres  à 
la  purification  de  leur  être,  par  la  raison  qu’ils  ont  eux- 
mémes  porté  en  eux  la  lumière  à la  domination  ^et  que 
cette  lumière  brillant  dans  leur  coeur  de  l’éclat  le  plus 
pur  est  capable  de  ramener  à leur  source  les  rayons  de 
lumière  qui  lui  appartiennent  par  essence.  Mais  pour 
que  cette  lumière  pure  luise  en  eux,  ils  doivent  conte- 
nir leurs  désirs  sensuels  ; ils  doivent  se  soumettre  à une 
vie  austère,  à une  vie  purement  spirituelle,  qui  se  ré- 
sume dans  la  méditation  de  la  doctrine  de  leur  maître, 
dans  l’étude  et  dans  la  prière.  Quant  au  côté  pratique 
de  leur  existence,  nous  avons  peu  d'indications;  c’est 
toutefois  la  continence  la  plus  sévère  qui  doit  les  distin- 
guer. Les  caractères  des  élus  sont  au  nombre  de  trois, 
la  bouche , les  mains  et  la  poitrine  ; l’élu  doit  conserver 
toutes  les  parties  de  son  corps  pures  et  innocentes  (i). 
Pour  ce  qui  est  du  caractère  de  la  bouche , il  faut  en- 
tendre par  là  l’abstention  de  toute  mauvaise  parole,  de 
tout  blasphème;  mais  il  était  sans  doute  encore  plus 
important,  aux  yeux  des  Manichéens  de  s’abstenir  delà 
viande,  du  vin  et  de  tous  les  mets  qui  peuvent  exciter 
les  désirs  de  la  chair  (2).  Par  le  caractère  de  la  poitrine, 
les  Manichéens  comprenaient  l’abstention  de  la  généra- 
tion , qui  était  interdite  aux  hommes  purs,  parce  qu  elle 
sert  à la  transmigration  des  âmes,  et  que  la  cohabita- 
tion féconde  lie , selon  leur  expression,  les  âmes  à la 

(1)  August.,  de  Mor.  Man.,  10,  § 19.  Tria  ilia  sigoacula — 
oris  înatium  et  sinus.  Ut  ore  et  manibus  et  sinu  castuscl  inno- 
eens  sit  liomo. 

(2)  lb  r.  1 1 , § ao;  c.  i3 , § 27;  c.  i5  , § 36  sq. 
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chair  (1).  Quant  au  caractère  des  mains , il  révèle  le  plus 
manifestement  toute  la  tendance  de  la  doctrine  mani- 
chéenne ; car  il  ne  doit  pas  seulement  consister,  après 
la  sympathie  qui  leur  est  recommandée  à L’égard  de  la 
nature  entière  , dans  l’abstention  de  toute  atteinte  à la 
vie  des  plantes  et  des  animaux  ; mais  l’élu  doit  s’abste- 
nir de  toute  action  absolument  (a).  Nous  reconnaissons 
évidemment  ici  une  manière  de  penser  que  nous  savons 
être  propre  à l’Orient,  une  manièrede  penser  qui  cherche 
la  sainteté  seulement  dans  le  repos  de  la  contemplation, 
et  voit , par  conséquent , dans  faction , du  moins  en 
tant  qu  elle  est  volontaire  (3) , une  souillure  de  la  vie 
pieuse,  de  la  vie  consacréeà  Dieu,  une  faute  qui  doit  être 
expiée  dans  la  transmigration  des  âmes.  La  consécration 
de  la  vie  à Dieu  consiste  simplement  en  ce  que  l’on  s’a- 
bandonne au  courant  des  forces  de  la  nature,  qui  nous 
conduit  à la  purification,  si  nous  ne  lui  résistons  pas 
dans  nos  sentiments  et  que  nous  n’attachions  pas  notre 
âme  à des  biens  impurs. 

La  même  manière  ascétique  de  penser  a cherché  du 
reste,  à plusieurs  reprises,  à prévaloir  dans  l’Lglise  chré- 
tienne ; mais  elle  ne  put  eu  aucun  temps  , grâce  au  sens 

commun  des  chrétiens,  qui  n’autorisait  point  une  stricte 
séparation  , acquérir  une  adhésion  générale.  Dans  la 
doctrine  manichéenne,  cette  sorte  dâscétisme  s’harmonise 
très  exactement  avec  l’horreur  dualiste  qu’inspire  le  mal, 
et  confirme  cette  maxime  que  nous  devons  nous  rattacher 


(1)  lb.  c.  t8,  § 65. 

(2)  Ib.  c.  10,  § iç)j  c.  17,  § 34  sq<|.  Le  principe  de  la  juste 
rémunération  est  également  confirmé  par  la.  Arche),  et  Mon.  disp., 
9.  A7T£ipr,Toi  aÙToï'ç  tfiyov  itoiÿjcai. 

(3)  August.,  de  Mur.  Man.,  c.  17,  § 55.  Si  qui  non  impru- 
dentia  , sed  sciens  feceril. 
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à la  milice  du  royaume  de  la  lumière  dans  le  cours  du 
développement  du  monde,  et  nous  séparer  des  puis- 
sances hostiles  des  ténèbres.  Mais  la  fusion  de  cette 
maxime  fondamentale  avec  la  manière  chrétienne  de 
penser  montra  assez  clairement  combien  les  principes 
dualistes  étaient  peu  propres  à réaliser  les  promesses 
du  christianisme  : aussi  trouvons-nous  que  les  Mani- 
chéens furent  obligés  de  se  soumettre,  de  céder  sur  plu- 
sieurs points  dans  la  polémique  qu’ils  soutinrent  contre 
les  docteurs  de  l’Église  chrétienne  touchant  la  pensée 
dont  leurs  opinions  découlaient.  La  doctrine  de  la  mé- 
tempsycose , qui  est  unie  étroitement  au  dualisme 
des  Manichéens  ; celle  qui  professe  que  le  bien  et  le 
mal  sont  opposés  naturellement  et  engagés  dans  une 
lutte  nécessaire  , ont  toujours  suscité  l’opinion  que  cette 
transmigration  des  âmes  et  cette  lutte  du  bien  et  du  mal, 
avaient  lieu  à des  époques  périodiques  et  ne  de- 
vaient jamais  finir.  Ce  n’est  donc  pas  sans  raison 
que  nous  conclurons  que  l’opinion  précédente  est  au 
fond  de  ces  doctrines.  Les  Manichéens  admettaient  ce- 
pendant que  la  victoire  du  bien  sur  le  mal  serait  com- 
plète et  accomplirait  le  développement  du  monde  , de 
telle  façon  que  le  mal  ne  pourrait  pas  ressaisir  son 
empire.  Le  mauvais  Principe  doit  demeurer  enchaîné, 
même  après  que  le  bien  se  sera  séparé  entièrement  de 
lui  (i).  Nous  apercevons  ici  certain  rapport  avec  un 
point  de  la  doctrine  chrétienne,  mais  ce  point  est  dans 
le  désaccord  le  plus  frappant  avec  le  dualisme  des 
Manichéens.  Les  docteurs  de  l’Église  ne  devaient 
pas  les  placer  dans  un  petit  embarras  en  leur  de- 
mandant : Où  donc  doit  aboutir  la  lutte  du  bien  et 
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(i)  'fit.  Bostr.,  I,  3o. 
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du  mal  s'il  n’en  résulte  qu’une  séparation  de  ce  qui 
est  originairement  différent?  C’est  dans  cette  situation 
qu’ils  paraissent  avoir  reconnu  que  la  Providence  du 
bon  principe  s’étendait  même  sur  le  mal , et  quelle 
autorisait  simplement  la  lutte  des  deux  essences  , afin 
que  le  mal  fût  ramené  dans  l’ordre  dont  il  devait  pro- 
fiter (i). 

Ou  pourrait  conjecturer  qu’un  troisième  principe,  har- 
monique avec  les  précédents  , était  encore  admis  par  les 
Manichéens;  ils  supposaient,  pourrait-on  penser,  qu’une 
partie  des  âmes  appartenant  originairement  au  royaume 
de  la  lumière,  avait  cependant  été  frappée  d’une  condam- 
nation éternelle,  c’est-à-dire  avait  été  réunie  au  royaume 
des  ténèbres  avec  la  destination,  en  quelque  sorte , d’y 
maintenir  et  d’y  accroître  l’ordre.  Cette  supposition  ne 
s’accorde  point  autrement  avec  les  principes  les  plus  gé- 
néraux des  Manichéens.  Toutefois,  il  y a une  explication 
encore  plus  facile  de  cette  déviation  de  leurs  principes  : 
ils  ne  rapportent  pas  absolument  à la  nature  la  rédemp- 
tion progressive,  ils  la  font  dépendre  aussi  de  la  volonté  de 
l’homme;  et,  en  opposant  profondément  le  bien  et  le  mal, 
ils  sont  conduits  finalement  à admettre  des  âmes  telles 
qu  elles  se  soient  adonnées  au  mal  et  qu’elles  soient  tom- 
bées en  son  pouvoir  dans  le  moment  décisif  du  combat 
des  deux  Principes  (aj.  On  peut  voir  là  sans  doute  un 


(1)  August.,  de  Mor.  Man.,  c.  12,  § a5.  In  hac  quxstione 
non  defuit,  qui  diceret,  non  Deum  malo  carere  voluisse  , aut  ne 
sibi  noeeretur  cavisse,  sed  propter  naturalem  bonitatem  suam  in- 
quietæ  perversæque  naturæ,  ut  ordinata  esset , prodesse  voluisse. 
Cela  n’a  trait  sans  doute  qu’à  une  doctrine  particulière  d’un  Ma- 
nichéen ; mais  la  liaison  de  ce  passage  avec  les  doctrines  générales 
des  disciples  de  Mani  se  trouve  Tit.  Boslr.,  I.  c. 

(a)  Epist.  fund.  ap.  Euodium  de fi.de  c.  Manieh.,  c.  5.  Quod 
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rapprochement  vers  les  tendances  du  christianisme,  puis- 
que la  doctrine  manichéenne  dériverait  ainsi  l’opposi- 
tion entre  le  bien  et  le  mal  de  la  dualité  naturelle  que 
suppose  la  liberté  volontaire;  mais  il  n’en  est  aussi  que 
plus  certain  que  le  dualisme  ne  pouvait  être  rattaché  aux 
principes  chrétiens  qu’au  moyen  de  suppositions  for- 
cées , et  que  par  ces  suppositions  il  était  conduit  à une 
représentation  des  choses  suprêmes,  qui  ne  garantissait 
pas  une  conclusion  satisfaisante  de  la  lutte  corps  à corps 
du  Principe  du  bien  et  du  Principe  du  mal. 

Quoi  qu'il  en  soit , on  ne  peut  pas  nier  que  les  prin- 
cipes dualistes  n’aient  exercé  une  influence  significative 
sur  le  développement  de  la  philosophie  chrétienne.  Ils 
montrèrent  avec  la  plus  grande  clarté  (malgré  les  repré- 
sentations grossières  sous  lesquelles  ils  se  sont  dévelop- 
pésjjusquemêmedans  ces  grossières  représentations)  que 
partout  en  ce  monde  et  dans  chaque  phénomène  parti- 
culier un  double  élément  se  rencontrait,  le  sensible  et  le 
suprasensible,  deux  formes  qui  se  correspondaient  par- 
faitement l’une  à l’autre.  Si  les  principes  dualistes,  en 
poursuivant  cette  opposition , provoquèrent  les  hommes 
à diriger  leur  intelligence  vers  le  suprasensible,  vers  le 
royaume  de  la  lumière,  ces  principes  durent  pousser 
activement,  puissannüent,  aux  recherches  sur  le  supra- 


ideo  illis  (sc.  anitnabus)  eveniet,  quia  ita  iniquis  operibtis  se  obs- 
trinxerunt,  ut  a vita  et  liberlate  sanct»  lucis  alienarcniur.  Non 
igitur  poterunt  recipi  in  régna  ilia  pacifica , sed  eonfigenlur  in 
prxdicto  horribili  globn , oui  etiam  necesse  est  cushiduin  adhiberi 
( ces  mots  ne  pourraient  être  conciliés  avec  l’ensemble  di^syslcme). 
thide  adhærebunt  bis  rebus  auimæ  eædein,  qtias  dilexerunt,  re- 
liclse  in  codent  tenebraruin  globo  suis  merilis  sibi  conquit  entes. 
Ncque  enim  i'utura  hæc  cognoscere  studuerunt , atque  ab  iisdenj  , 
cum  lenipus  dabatur,  se  segregaverunt. 
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sensible.  Certes,  nous  n’accordons  pas  que  l’opposition 
entre  le  sensible  et  le  suprasensible  soit  équivalente  à 
l’opposition  entre  le  bien  et  le  mal  ; mais  toujours  est-il 
qu’en  les  confondant  on  imprimait  de  la  manière  la  plus 
convenable,  pour  ces  temps  où  le  christianisme  était 
entré  particulièrement  dans  une  direction  pratique,  un 
élan  salutaire  vers  la  connaissance  du  suprasensible.  Il 
est  également  incontestable  que  la  direction  du  mani- 
chéisme a influé,  quoiqueà  un  faible  degré,  sur  la  fonda- 
tion de  la  physique  : la  marche  générale  du  développe- 
ment de  l’Église  chrétienne  n’a  favorisé , permis  aucune 
action  en  ce  sens  ; mais  il  faut  considérer  comme  un 
caractère  de  l’époque  que  les  représentations  physiques 
extrêmement  grossières  des  Manichéens  aient  obtenu 
alors  des  adhésions.  Il  faut  regarder  ces  représentations 
comme  des  tentatives  de  progrès,  de  civilisation  ulté- 
rieure ; et  comme,  plus  tard,  à diverses  époques , la 
philosophie  chrétienne  aborda  la  physique,  s’efforça  de 
la  perfectionner,  le  manichéisme  se  renouvela  d’inter- 
valle en  intervalle. 

' § IV. 

Doctrines  dualistes  qui  se  rattachent  i la  Philosophie  grecque. 

Sans  contredit,  en  même  temps  que  le  dualisme  gnos- 
tique  s’élevait,  les  chrétiens  concevaient  insensiblement 
des  idées  selon  lesquelles  Dieu  était  considéré  comme 
créateur  du  monde  au  moyen  de  la  matière  primitive , 
et  selon  lesquelles,  par  conséquent , le  principe  maté- 
riel et  le  principe  plastique  étaient  absolument  diffé- 
rents. Ces  idées,  très  répandues  chez  les  païens,  de- 
vaient, pendant  la  première  confusion  de  la  doctrine 
chrétienne,  en  tout  ce  qui  ne  touchait  pas  immédiate- 
ment ses  promesses  fondamentales  et  ses  aspirations 
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pratiques  , s’infiltrer  également  dans  l’Église  chrétienne. 
Elles  furent  d’abord  dépossédées  de  leur  crédit  par  le  dé- 
veloppement de  la  doctrine  professant  que  le  monde  était 
créé  de  rien  : doctrine  qui  s’éleva  lorsque  la  nature  des 
idées  précédentes  fut  dévoilée  dans  ses  conséquences 
périlleuses.  Sous  ce  rapport,  le  dualisme  gnostique  et 
les  doctrines  que  nous  allons  mentionner  brièvement 
ont  également  influé  sur  le  développement  de  la  doc- 
trine de  l’Église;  mais,  sans  nul  doute,  l’influence  de 
l’un  fut  plus  puissante  que  celle  des  autres.  On  explique 
cela  de  deux  manières  : les  extravagances  gnostiques, 
plus  rapprochées  par  leur  caractère  oriental  de  l’origine 
du  christianisme  que  la  philosophie  grecque,  ont  im- 
primé un  élan  plus  vigoureux  au  développement  de  la 
philosophie  chrétienne  ; d’un  autre  côté , l’opposition 
entre  le  bien  et  le  mal  avait  plus  d’affinité  avec  la 
tendance  pratique  du  christianisme,  que  l’opposition 
théorique  entre  la  matière  et  sa  forme.  Du  reste , les 
doctrines  dualistes  qui  se  rattachent  à la  philosophie 
grecque  inclinent  aussi,  selon  la  nature  de  ces  temps,  en 
plusieurs  points,  vers  le  gnosticisme.  Pour  ce  motif  et 
par  la  raison  que  ces  doctrines  ont  exercé  avec  le  dua- 
lisme gnostique  une  seule  et  même  action , c’est  juste- 
ment ici  le  lieu  de  les  examiner. 

Du  jour  où  la  doctrine  de  la  formation  du  monde,  au 
moyen  de  la  matière , chercha  à prévaloir  scientifique- 
ment dans  l’Église  chrétienne , cette  doctrine  fut  un  des 
objets  de  la  controverse  de  ce  temps.  C’est  là  un  fait  qui 
s’accomplit  avant  le  développement  de  la  doctrine  ma- 
nichéenne , à la  fin  du  deuxième  ou  au  commencement 
du  troisième  siècle,  alors  qu’Hermogène,  peintre  afri- 
cain, développa  ses  vues  dualistes  (i).  Nous  ne  connais- 

(i)  Des  doctrines  analogues  se  trouvent  aussi  chez  les  apolo- 
gistes, mais  incidemment. 
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sons  ses  opinions,  ses  idées,  que  par  l’écrit  contradic- 
toire que  lui  adressa  TertuUien  son  contemporain  (i). 
La  doctrine  d’Ilermogène  se  rattache  entièrement  aux 
vues  de  la  philosophie  grecque  sur  la  matière.  Suivant 
lui , trois  hypothèses  étaient  possibles  : un  Dieu  avait 
tiré  tout  de  lui-rnéme,  ou  il  avait  tout  fait  de  rien,  ou  , 
enfin,  il  avait  formé  le  monde  avec  quelque  chose , avec 
la  matière.  Voici  comment  il  réfute  la  première  de  ces 
suppositions  : Dieu  est  une  unité  inaltérable , et  il  est 
parfait  absolument  de  toute  éternité;  mais  tout  ce  qui 
devient  et  agit  doit  être  tenu  pour  imparfait,  puisque, 
ou  il  devient  et  agit  partiellement,  ou  bien,  si  l’on  veut, 
il  devient  et  agit  en  totalité,  d’un  seul  coup  ; dans  ce  der- 
nier cas , l’absurdité  est  flagrante  , car  il  agirait  et  serait 
intégralement,  et  tout  à la  fois  il  deviendrait  et  ne  se- 
rait pas  tout  intégralement  (a).  Hermogène  paraît  sur- 
tout avoir  maintenu  la  notion  de  l éternité  de  Dieu  sous 
tous  les  rapports  ; il  voulut  aussi  que  Dieu  fût  honoré 
comme  le  Seigneur,  le  Maître  éternel  ; mais  le  Maître , 
le  Dieu  éternel  ne  pouvait  pas  être  autre  chose  que  ce 
qu’il  est  toujours  (3).  Quant  à la  deuxième  supposition 
que  Dieu  a créé  toute  chose  de  rien  , il  n’y  répond  point 
par  le  principe  ordinaire  que  rien  ne  peut  être  fait  de 
rien  ; mais  la  préexistence  du  mal  physique  et  du  mal 
moral  est,  selon  lui,  la  preuve  qu’il,  existe  dans  le 
inonde  quelque  chose  qui  ne  dérive  pas  de  la  yolonté 
de  Dieu.  Reste  la  troisième  hypothèse  qu’une  matière , 
de  la  diversité  de  laquelle  naît  le  mal , existe  à côté  de 


(1)  Nous  ne  connaissons  que  par  TertuUien  les  adversaires  qui 
s’élevèrent  postérieurement  contre  Hermogène. 

(2)  Tert.  adv.  Herm.,  2. 

(3)  Ib.  2;  12.  Dominum  vero  æternum  alitld  esse  non  posse, 
quant  quod  semper  est. 
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l’activité  plastique  de  Dieu  (i).  Sa  réfutation  est  surtout 
dirigée  contre  les  Stoïciens  et  les  autres  philosophes  , 
professant  que  le  bien  suppose  nécessairement  le  mal , 
et  que  le  premier  est  connu  et  glorifié  en  conséquence 
de  l’autre  (2).  Sa  notion  de  la  matière  se  rattache  très 
étroitement  à la  même  notion  d’Aristote,  puisqu’il  la 
décrit  comme  un  quelque  chose  absolument  destitué  de 
propriété,  dont  on  11e  peut  rien  affirmer,  ni  qu’il  est 
corporel,  ni  qu'il  est  incorporel , ni  qu'il  est  mauvais,  ni 
qu'il  est  bon  (3).  Mais  il  ajoute  qu’il  y a dans  la  matière 
un  élément  corporel  qui  produit  les  corps , et  un  élé- 
ment animique  qui  enfante  les  âmes , c’est-à-dire  que  le 
mouvement  de  la  matière  est  désordonné  (4)  : opinion 
qui  rappelle  Plutarque  (5).  Sa  description  de  ia  manière 
dont  Dieu  douua  la  forme  au  monde  ressemble  encore 
à la  même  description  d’Aristote.  Il  pense  que  Dieu 
forme  le  monde , non  point,  comme  l'imaginaient  les 
Stoïciens,  en  pénétrant  en  lui , mais  de  la  même  façon 
que  l’aimant  approché  du  fer  l’attire,  que  la  beauté  ex- 
cite le  désir  par  sa  seule  apparition  (6).  On  le  voit  claire- 


{1)  Ib.  c.  2.  Igitur  omnia  ab  eo  (sc.  Deo)  boria  et  oplima  opor- 
luisse  fieri  secumluin  conditiouem  i psi  us.  Inveniri  autem  et  mata  ab 
eo  facta,  utique  non  ex  arbilrio  uec  ex  volunlate,  quia,  si  ex  ar- 
bitrio  et  voluntatej’  nihil  incoogruens  et  indignum  sibi  facerct. 
Quod  ergo  non  arbitrio  suo  fecerit,  intclligi  oportere  ex  vitio  ali- 
cujus  rei  factum  , ex  materia  esse  sine  dubio.  Ib.  10.  Ergo , inquit , 
ex  nihilo  faceret , ut  mala  quoque  arbilrio  ejus  impulareulur  ? 

(î)  Ib.  i5. 

(3)  lb.  35;  37. 

(4)  Ib.  36.  Corporale  cnirn  materiæ  voit  esse , de  quo  corpora 
edantur,  incorporale  vero  inconditum  motuni  ejus. 

(5)  Cf.  Histoire  (le  la  philosophie  ancienne , par  H.  Ritter,  tr. 

fr.,  iv,  419  sq- 

(6)  Ib.  44- At  tu,  non,  inquis,  pertransiens  illam  facit  mun- 
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inent:  Hermogène  tient  de  très  près  aux  dualistes  dont 
nous  avons  parlé;  mais  il  en  diffère  en  ce  que , pour  lui, 
la  matière  n’est  ni  bonne  ni  mauvaise.  Il  fonde  sa 
preuve  à cet  égard  sur  ce  que , si  la  matière  était  mau- 
vaise , elle  ne  désirerait  point,  et  même  ne  pourrait  point 
concevoir  l’ordre , l’harmonie  à laquelle  elle  doit  parve- 
nir par  l’efficacité  de  Dieu  (i). 

Bien  que  les  doctrines  d’IIermogène  soient  en  parfait 
accord  avec  les  conceptions  d’Aristote , ce  point  parti- 
culier, à savoir,  que  le  mouvement  réside  originellement 
dans  la  matière , renferme  cependant  le  germe  d’une  dé- 
viation significative  et  essentielle  de  la  manière  dépenser 
d’Aristote.  Hermogène  justifie  sa  façon  de  voir  en  soute- 
nant que,  s’il  n’existait  rien  de  commun  entre  Dieu  et  la 
matière,  Dieu  n aurait  pas  pu  la  former.  C’est  son  opinion 
que  la  matière  destituée  d’une  vie  indépendante  et  d’un 
mouvement  propre  ne  peut  pas  désirer  Dieu,  et  que 
Dieu  dépourvu  de  mouvement  et  d’activité  ne  peut  pas 
ordonner  la  matière.  Par  conséquent,  comme  le  mouve- 
ment réside  de  lui-même,  primitif  et  indépendant,  en  la 
matière  et  en. Dieu,  Dieu  et  la  matière  sont  en  mouve- 
ment de  toute  éternité,  l’un  dans  un  mouvement  régu- 
lier, l’autre  dans  un  mouvement  indiscipliné.  Il  faut 
donc  bien  admettre  un  élément  aniraique  dans  la  ma- 
tière, puisque  les  âmes,  ces  principes  du  mouvement, 
doivent  émaner  d’elle  (2).  On  voit  quel  rapport  exact 


dum,  sed  soiummodo  apparens  et  appropinquans  ci,  sicut  facit 
(qui)  décor  soiummodo  apparens  et  magnes  lapis  soiummodo  ap- 
propinquans. 

(1)  lb.  37.  Non  desideraret  compositionem  Dei.  Cf.  ib.  c.  42. 

(2)  lb.  42.  Incondituin  nsseveras  molum  materiæ  eamque  ad- 
jicis  sectari  inforinitatem.  De  h inc  desiderare  cotnponi  a Deo.  — 
Impossibile  enim,  inquis,  non  habentem  illam  commune  aliquid 

I.  Il 
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tout  ceci  soutient  avec  la  philosophie  ancienne,  qui, 
exaltant  la  beauté  et  l’ordre  du  inonde  , se  recom- 
mandait particulièrement  à un  peintre,  à un  artiste; 
mais  on  voit  aussi  que  le  bien  dans  le  inonde  n’effleu- 
rait , pour  ainsi  parler,  que  la  superficie  des  choses. 
Une  proposition  d’Hermogène  est  particulièrement 
significative  à ce  sujet;  elle  confine,  comme  beaucoup 
d’autres  du  même  homme,  à la  doctrine  d’Anaxagoras. 
En  voici  le  sens  : les  parties  de  la  matière  renferment 
des  éléments  de  tout  en  elles , de  sorte  que  les  parties 
de  la  matière  du  monde  peuvent  en  faire  connaître 
l’ensemble  (i).  Hermogène  voulait  montrer  par  là 
que  rien  ne  peut  être  formé  parfait  dans  le  monde, 
attendu  que  rien  ne  peut  ne  pas  impliquer,  à cause  de 
son  rapport  avec  le  reste  de  la  matière,  les  mouvements 
désordonnés  de  celle-ci;  attendu  surtout  que  les  parties 
seules  de  la  matière  peuvent  être  formées  , mais  non 
toute  la  matière  infinie  (2).  Ainsi , plus  le  bien  effleurait 


cmnDeo  ornari  ah  ipso.  — Commune  autein  iulei'illos  faeis,  quoil 
a semet  ipsis  mofentur  et  semper  moventur.  — Sed  Deus  com- 
posite, inateria  incondite  moventur.  CI',  ib.  c.  u8;  41-  Je  conclus 
du  c.  36 , d’après  les  mots  extraits  précédemment,  que,  relative- 
ment à la  doctrine  de  la  matière  douée  du  mouvement  en  elle- 
même,  Hermogène  chercha  dans  la  force  motrice  de  la  matière  le 
principe  des  âmes..  Selon  le  c.  43 , Hermogène  décrit  également  le 
mouvement  inordonné  de  la  matière  comme  une  lutte  où  l’on  ne 
distingue  rien,  et  où  l’pn  ne  reconnaît  pas  la  matière,  façon  de 
voir  qui  rappelle  Anaxagoras.  Pour  ce  qui  est  de  la  description  du 
mouvement  ordonné  et  de  l’ordre  qui  y règne,  elle  est  incompré- 
hensible, et  le  texte  est  vraisemblablement  corrompu. 

(1)  Ib.  39.  Partes  autem  ejus  oirinia  simul  ex  omnibus  habent, 
ut  ex  partihus  totum  dinoscatur. 

(2)  II).  4o.  Cuin  nrnamenti  nomine  sit  peues  Grsecos  muodus, 
quoiuodo  inornat*  materne  imaginent  prsefert,  ut  dicas  totum  ejus 
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légèrement  les  choses  du  monde,  plus  il  semblait  facile 
à Ilermogène,  et  c’était  la  tendance  de  toute  sa  doc- 
trine d’expliquer  le  mal  moral  et  le  mal  physique  dans 
le  monde.  Il  parait  avoir  déduit  cette  doctrine  de  la 
lutte  que  le  mouvement  irrégulier  et  inhérent  à la  ma- 
tière soutient  contre  le  mouvement  ordonné  qui  lui  est 
communiqué  par  la  magnificence  de  Dieu.  Il  ne  pouvait 
guère  éviter  de  tout  considérer  dans  le  monde  comme 
transitoire,  parce  que  tout  est  composé  avec  la  matière, 
même  l’âme  qui  en  émane  (i).  Selon  une  source,  il  est 
vrai,  incertaine,  il  aurait  soutenu  aussi  que  les  dé- 
mons, et  vraisemblablement  tout  ce  qui  se  rattache  à 
eux,  auraient  été  dissous  dans  la  matière  (a).  La  doc- 
trine chrétienne  promet  la  fécilité  éternelle  aux  hommes 
de  bien,  et  Ilermogène  se  rattache  à cette  doctrine,  ne 
fùt-ce  que  pai»  son  principe  qu’une  grâce  divine  leur 
avait  communiqué  un  souille  d’immortalité  (31. 

Combien  un  pareil  dualisme  convenait  peu  à l’Eglise 
chrétienne , il  n’est  pas  besoin  de  le  montrer  par  un  plus 
long  développement  : aussi , nous  connaissons  les  dis- 
ciples d’IIermogène  (4),  mais  nous  ne  trouvons  pas  une 
setde  hérésie  qu’il  ait  préparée  aux  temps  qui  le  sui- 
virent. 

Quoi  qu'il  en  soit,  les  vues  fondamentales  qui  préva- 
lent dans  la  doctrine  d Hermogène  n’ont  pas  laissé  de 


ex  partibus  coguosci? et  supra  edidisti  non  totam  eam  fabri- 

calam.  Cf.  ib.  c.  38.  Inlinita  est  autem nec  tota  fabricatur, 

sed  partes  ejus. 

(i)  Compare/,  surtont  Tertull.,  de  Anima,  il. 

(■i)  Theodoret,  Hœr.fab.,  I,  19. 

(3)  V.  Neander,  V Antignostiqne,  44*%  où  ce  point  est  démontré 
presque  jusqu’à  l'évidence  d’après  des  passages  cités  de  Teftullien. 

(4) Terl.  adv.  Herm.,  38. 
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reparaître  dans  l’Église  chrétienne.  Une  manière  de 
voir  analogue  à la  sienne  se  remarque  un  siècle  après , 
au  sein  de  l’Église  africaine,  dans  le  rhéteur  Arnobe;  il 
était  passé  du  inonde  païen  dans  le  christianisme;  il  s’é- 
tait formé  à l’école  de  la  philosophie  païenne,  et  il  ex- 
prime , en  général , une  foule  d’opinions  qui  s’écartent 
de  la  doctrine  chrétienne  pure.  Le  sentiment  du  mal 
physique  et  du  mal  moral  avait  produit  le  dualisme  de 
ces  temps  ; le  principe  que  rien  ne  peut  être  fait  de  rien 
prévenait  toutes  les  objections  contre  la  théorie  de  la 
création.  Mais  personne  ne  peignit  le  mal  physique  en 
ce  monde  avec  des  couleurs  plus  vives  qu’ Arnobe  , 
quoique  avec  une  exagération  de  rhétorique.  Il  élève 
quelquefois  Platon  jusqu’aux  nues , mais  il  est  cependant 
loin  d’approuver  l’éloge  que  ce  philosophe  a donnée  à 
l ame  humaine  en  la  démontrant  simple  eummortelle  ( i); 
il  n’acquiesce  pas  davantage  à l’opinion  des  néoplatoni- 
ciens , qui,  assignant  à l’âme  la  quatrième  place  après 
Dieu,  en  font  un  petit  monde  (2);  il  trouve,  au  contraire, 
la  situation  et  les  conditions  de  l’homme  si  malheureuses, 
qu’il  nomme  impie,  blasphématoire  cette  affirmation  : 
Dieu  est  l’auteur  et  l’ordonnateur  de  l’univers  (3).  Suivant 
lui , les  calamités  infimes , les  désordres  perpétuels  dans 


(1)  Adv.  gcn.,  II , 55,  ed.  Canteri. 

(2)  lb.  63. 

(3)  Ib.  77.  Tantumque  est  longe,  ut  istarum  auctor  rerum  esse 
credalur  (sc.  Deus),  ut  in  sacrilegæ  crimen  impietatis  inclinât, 
quisquis  ab  eo  conceperit  homincm  esse  prognatum,  rem  infelicem 
et  miseram,  qui  esse  se  doleat,  qui  conditionem  suam  detestetur 
et  logeât,  qui  nulla  alia  de  causa  sese  intelligat  procréation,  quam 
ne  materiam  non  haberent,  per  quam  diffunderent  sc  mala,  et  es- 
sent  miseri  semper,  quorum  crucialibus  pasceretur,  nescio  quæ  la- 
tcn»  et  humanitati  adversa  crudelitns. 
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la  vie  de  l'homme,  ne  peuvent  pas  se  déduire  de  la  li- 
berté de  la  volonté , si  les  âmes  faibles,  remplies  de  pas- 
sions honteuses,  émanent  d’un  Dieu  souverain,  qui  con- 
naît tout,  et  qui  peut  tout;  car  si  Dieu  n’empêche  pas  ce 
qui  doit  être  empêché,  la  dépravation  de  l'humanité 
doit  lui  être  imputée , puisque  ne  pas  la  prévenir,  c’est 
1 autoriser.  Des  âmes  qui  sont  si  faibles,  si  mobiles,  si 
peu  douées  de  fermeté,  si  corruptibles  au  vice,  si  in- 
clinées â toutes  sortes  de  péchés,  Dieu  devait-il,  pour 
comble  de  malheur,  les  envoyer  dans  un  corps  qui  ren- 
ferme en  lui  le  germe  de  tout  mal  (i)?  Arnobe  s’efforce 
de  montrer,  non  point  assurément  dans  le  sens  de  la 
pensée  chrétienne,  que  l’homme  et  l’âme  humaine  sont 
des  êtres  qui  se  rapprochent  de  Dieu.  L'homme  n’appar- 
tient pas  aux  premières  ordonnances  des  chosés  (2);  son 
ame  n est  point  née  de  Dieu.  Mais  Arnobe,  qui  se  ratta- 
che à la  doctrine  des  émanations,  donne  à l’âme  un  autre 
père  qui  habite,  il  est  vrai,  la  cour  du  Dieu  suprême , 
mais  qui  n en  est  pas  moins  éloigné  de  la  magnificence  du 
Très-Haut  (3).  Il  assigne  à lame  une  place  intermédiaire 
entre  le  monde  suprasensible  et  le  monde  sensible, 
dans  laquelle  la  philosophie  crée,  création  qui  n’est  (pie 
la  conséquence  de  la  situation  moyenne  de  l aine  (4).  A 


(1)  lb.  76. 

(2)  lb.  66.  Desinite  hominem  , proletarius  cuin  sit , classilms  , 
etcapite  ciim  censcalur,  adscribcre  ordinibus  primis. 

(3)  lb.  71.  Discite  ab  eo,  qui  novit  et  protulit  in  medium, 
Cluisto,  non  esse  animas  régis maximi  filias,  nec  ab  eo,  quemad- 
modum  dicitur,  generatas  cœpisse  se  nossc  atquc  in  tui  nominis  esse 
senlenlia  prædicari,  sed  allerum  quempiam  genilorem  bis  esse,  di- 
gnitatis  et  potentiæ  gradibus  satis  plurimis  ab  imperalorc  disjonc- 
tion, ejus  tamen  ex  aula  et  eminenlium  nobitém  subliinitale  nala- 
lium. 

(/,>  lb.  56  ; 68. 
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cause  de  ces  doctrines,  et  surtout  de  son  opinion  sur  le 
mal,  qu’il  regarde  comme  la  borne  des  excès  (i),  il  in- 
cline à penser  que  la  matière  est  le  second  principe  du 
monde;  cependant  il  ne  propose  cette  façon  de  penser 
que  comme  une  conjecture  (2)  ; plutôt  que  de  rien  affir- 
mer à ce  sujet,  il  aime  mieux  se  réfugier  dans  le  doute, 
et  considérer  toutes  les  questions  relatives  â l’origine  des 
choses,  non  seulement  comme  oiseuses,  mais  encore 
comme  contraires  à la  religion  (3).  Ceci  seul  le  rassure , 
c’est  que  le  mal  peut  provenir  d’une  autre  source  que  de 
Dieu  (4).  Il  y a donc  au  fond  de  sa  pensée  un  dualisme 
qui , indéterminé  sur  le  second  principe  des  choses  et 
sceptique  dans  la  forme  de  ses  opinions,  en  paraît  moins 
dangereux.  Cependant  les  conséquences  qui  en  découlent 
parlent  assez  hautement,  et  rappellent  Hermogène. 
On  ne  peut  contester  ce  point  en  ce  qui  touche  une  consé- 
quence des  vues  d’Arnobe  sur  le  monde  et  sur  les  âmes 
dans  le  monde,  qui  ne  sont  point  considérées  comme  des 
créations  de  Dieu,  bien  qu’ A rnobe  attribue  à l’âme,  comme 
à toutes  choses,  l’immortalité,  au  moins  quelque  qualité 
participant  de  son  essence.  Il  ne  redoute  point  la  mort 
terrestre,  car  elle  n’est  que  la  séparation  de  lame  d’avec 
le  corps  ; mais  il  craint  que  l’âme , oubliée  de  Dieu  , 11e 


(1)  Ib.  I,  i3. 

(2)  Ib.  12.  Qnid  enim,  si  prima  materies.  quæ  il)  reruni  qua- 
tuor elementa  digesta  est,  iniseriarum  omnium  causas  suis  continct 
rotationibus  involutas  ? 

(3)  Ib.  27;  II,  78;  87.  Christus cuin  mortalium  sciret 

cæcain  esse  naluram  neque  ullam  posse  comprehemlere  veritalem, 

— omnia  ista  nos  linquere  et  postbabere  præcepit  neque  in  res 
cas,  quæ  sint  a nostra  procul  cognilionc  dimotæ,  infiuctuosas  im- 
minent cogitationes. 

(4)  Ib.  83.  Nihil  a Deo  principe,  quod  sit  nocens  atque  exilia  - 
bile,  proücisci. 
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oit  anéantie  complètement  dans  les  flammes.  Ce  n'est 
ne  par  l’obéissance  à Dieu,  pense  Arnobc,  que  les  âmes, 
pii  occupent  le  milieu  entre  la  mort  et  la  vie,  obtien- 
lent  le  privilège  de  l’immortalité  (i).  On  ne  peut  point 
méconnaître  l’action  delà  pensée  chrétienne  sur  les  doc- 
trines d’Arnobe , dès  qu’on  remarque  qu’il  insista  tout 
particulièrement  sur  la  vie  éternelle  de  ceux  qui  crai- 
gnent Dieu.  Mais  la  supposition  dont  il  a besoin  pour 
atteindre  son  but  est  aussi  arbitraire  que  dénuée  de  ca- 
ractère philosophique  : suivant  lui , croire  orgueilleuse- 
ment que  Dieu  a départi  au  monde  le  germe  d’une  vie 
impérissable,  est  un  principe  moins  vraisemblable  que 
de  regarder  cette  vie  immortelle  comme  un  don  futur  de 
Dieu. 

On  voit  encore  par  l’exemple  d’Arnobe  combien  les 
vues  dualistes  sur  les  choses  obtinrent  peu  de  crédit 
dans  l’Église  chrétienne.  Son  autorité  dans  l’Église  ne  fut 
pas  grande;  Lactance  lui-même,  son  disciple,  crut  de- 
voir expliquer  le  mal  d’une  autre  façon.  Il  ne  rejeta  pas 
seulement  l’hypothèse  d’une  matière  existante  à côté  de 
Dieu;  mais  il  soutint  la  proposition  même  condamnée 
par  Arnobe,  que  le  bien  n’est  dans  ce  monde  que  par 
opposition  au  mal , et  c’est  pourquoi  il  admit  que  Dieu  a 
produit  un  être  méchant,  le  diable,  à côté  de  l’être  bon , 
le  Christ , comme  les  deux  sources  du  bien  et  du  mal 
dans  le  monde  (2).  II. se  trouve  donc  évidemment  ici  un 
point  de  vue  que  l'on  a,  avec  quelque  raisou  , comparé 
à celui  des  Manichéens,  quoique  le  premier  cherche  à 
réunir  les  principes  opposés  dans  une  unité  suprême. 

Cent  ans  après  Arnobe,  nous  retrouvons  le  point  de 


(1)  11.  56;  68. 

i'?.)  Tn.stit.  div. , II  , 8 ; VII,  5. 
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vue  dualiste  dans  Synésius , philosophe  platonicien,  d*- 
ciple  célèbre  d’Hypatliie,  émule  de  Dion  Chrysostômo, 
enfin  homme  distingué  par  une  foule  de  qualités  spin-  ■■> 
tuelles  et  par  un  caractère  excellent;  il  se  rallia  au  chris- 
tianisme , mais  ses  opinions  philosophiques  l’empéchè- 
rent  de  l’embrasser  dépouillé  de  tout  préjugé.  Néanmoins 
il  fut  élu  à 1 évêché  de  Ptolémaïs , et  de  la  métropole  de 
Pentapolis  dans  la  Cyrénaïque  ; c’est  un  point  qui  ne  ' 
peut  être  éclairci  que  dans  l’histoire  particulière  de 
ce  coin  isolé  du  globe;  mais  nous,  nous  constaterons 
que  Synésius  a reconnu  publiquement  ses  déviations 
hors  de  la  doctrine  ecclésiastique.  Son  dualisme  est  in- 
contestable comme  tel.  Le  monde  lui  paraît  être  une 
harmonie,  qui  est  composée  d’éléments  divers  (i). 

Il  a deux  principes,  l’un  lumineux,  l’autre  ténébreux 
et  aspirant  à ravir  à la  loi  divine  son  autorité  (2). 
Que  de  fois  il  désigne  la  matière  comme  le  second 
principe  ! C’est  à ce  dualisme  que  se  rattachent  t 
exactement  les  trois  points  par  lesquels  il  s’écarte, 
comme  il  le  reconnaît,  de  la  doctrine  chrétienne  (3).  Il 
ne  peut  pas  accorder  que  lame  soit  d’une  origine  posté-  . 
rieure  au  corps  (4);  car,  pour  Lactance,  le  matériel  et 
l’immatériel  sont  de  nature  éternelle;  il  rejette  la  doc- 
trine de  la  destruction  du  monde,  parce  que,  selon  lui, 
le  monde  est  éternel , comme  son  double  principe  ; il  re- 
pousse également  la  doctrine  de  la  résurrection  d es  corps, - 
car  l’espérance  que  l’àme  sera  un  jour  délivrée  du  corps, 
cette  source  du  mal,  lui  semble  plus  facile  à expliquer.  De 


(1)  De  Insomrt.,  1 34  srî - » J42 3 4  ed.  Petav.,  1612. 

(2)  De  Provid.,  1,89;  cf.  de  Insomn.,  1 4 1 - 

(3)  E/j.,  io5. 

(4)  Ce  sont  là  des  expressions  platoniciennes  , mais  qui  rendent 
parfaitement  la  proposition  que  j’ai  en  vue. 
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ce  point  de  vue  que  la  vérité  devait  être  enseignée  en  se- 
cret, que  dans  sa  plénitude  et  sa  nudité  elle  n'était  pas 
accessible  à la  multitude , quoiqu’on  dût  la  lui  indi- 
quer (i);  de  ce  point  de  vue  seul,  un  néoplatonicien, 
qui  considérait  le  christianisme  comme  un  autre 
mythe  (2),  pouvait  accepter  honorablement  et  sans  hy- 
pocrisie des  fonctions  dans  l’Église.  Il  n’a  point  contribué 
au  développement  de  la  philosophie  chrétienne;  il  se 
tint  isolé,  et  il  fournit  une  preuve  éclatante  qu’en  son 
temps,  au  quatrième  et  au  cinquième  siècle,  il  existait 
çà  et  là  un  penchant  à considérer  l’idée  chrétienne 
comme  parente  assez  proche  de  la  philosophie  païenne 
telle  qu’on  la  concevait  alors. 

Nous  avons  rapporte  les  précédentes  représentations 
dualistes  non  seulement  pour  avoir  le  droit  de  les  négli- 
ger, comme  étrangères  à notre  histoire , dans  la  consi- 
dération des  temps  où  elles  s’élevèrent,  mais  principa- 
lement pour  faire  remarquer  combien  le  dualisme  de  la 
philosophie  grecque  avait  peu  influé  sur  le  développe- 
ment de  la  doctrine  chrétienne.  Parfois  ce  dualisme  s’est 
infiltré  parmi  les  chrétiens  , mais  toujours  sous  des 
formes  partielles  et  extrêmement  mitigées  ; il  n’a  amené 
aucun  progrès  ; il  n’a  pas  même  pu  réunir  autour  de 
lui  une  seule  secte.  Le  dualisme  gnostique  et  le  dualisme 
manichéen,  qui  s’y  rapporte , ont  exercé  une  influence 
sans  contredit  beaucoup  plus  importante.  On  pourrait 
penser  que  le  dualisme  purement  matérialiste,  si  l’on 
peut  s’exprimer  ainsi,  tient  de  plus  près  au  christianisme 
que  le  dualisme  gnostique;  car  l’un  pose  une  matière 
inactive,  qui  se  prête  à toute  création,  à coté  de  la  force 


( 1 ) De  I/isom/i . piaf. 

(s)  Ep. , 1 o5.  Tà  fjtiv  oi’xot  <p<).oaou>ùv,  rà  à’  sÇu:  tpvXouuGüv. 
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active  de  Dieu , et  porte  ainsi  une  moindre  atteinte  à la 
toute-puissance  de  Dieu  que  l'autre  dualisme  qui  attri- 
bue au  mal  une  activité  spirituelle,  et  introduit  cette 
force  perturbatrice  dans  le  royaume  de  Dieu.  Cependant 
le  dualisme  purement  matérialiste  ne  parvint  presque 
jamais  à pénétrer  dans  la  philosophie  chrétienne  ; 
Hermogène  lui-même  trouve  un  caractère  animique  A la 
matière  telle  qu’il  la  conçoit.  Si  l’on  entre  plus  avant 
dans  les  principes  vitaux  de  la  doctrine  chrétienne,  on 
reconnaîtra  certainement  que  le  diable  des  basilidiens, 
des  Manichéens , a beaucoup  plus  de  ressemblance  avec 
le  diable  des  chrétiens  que  la  matière  aveugle,  sans 
connaissance.  Il  est  un  être  spirituel,  il  a une  volonté;  il 
incline  sans  doute  naturellement  au  mal,  mais  il  est 
porté  à attaquer  le  royaume  de  la  lumière  j»ar  son  désir 
propre , par  sa  propre  résolution  ; le  mal  n'est  donc  en 
aucune  manière  un  objet  physique;  cest  un  développe- 
ment spirituel  ; et  par  conséquent  l’opposition  entre  le 
mal  et  le  bien , quoique  posée  autrement  que  sous  son 
véritable  jour,  n’est  cependant  point  transportée  sur  un 
sol  absolument  étranger.  Par  là  il  devient  clair  que  le 
dualisme  gnostique  animait  beaucoup  plus  puissamment 
la  doctrine  ecclésiastique  que  le  dualisme  purement  ma- 
térialiste ; car  celui-là  laisse  subsister  dans  toute  son 
obscurité  impénétrable , sans  la  diminuer  par  des  ten- 
tatives d’éclaircissement,  l’opposition  mystérieuse  entre 
le  bien  et  le  mal,  ces  principes  que  le  christianisme 
admet  comme  il  admet  ses  anges.  Voilà  pourquoi  le 
manichéisme  lui-méme  a pu , à des  époques  très  diffé- 
rentes et  sous  différents  noms  , éclater  dans  l’Eglise 
chrétienne  et  se  présenter  au  moins  comme  un  puissant 
moyen  d’agitation,  de  mouvement.  Mais  il  en  fut  bien 
autrement  du  dualisme  purement  matérialiste.  Au  fond  , 
il  ne  satisfaisait  point  la  doctrine  de  la  toute-puissance 
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d’uu  Dieu  unique,  et,  comme  il  considérait  le  mal  phy- 
sique et  le  mal  moral  comme  une  pure  action  naturelle 
de  la  matière,  il  éliminait  avec  la  négligence  la  plus  su- 
perficielle les  questions  de  la  plus  haute  importance , 
dans  la  solution  desquelles  s’entretenait  l’esprit  philoso- 
phique du  christianisme. 


CHAPITRE  III. 

Gnostiques  professant  l’idéalisme. 


§ i- 

Valcntin  et  les  Valentiniens  en  général. 

Nous  trouvons  la  tendance  idéaliste  du  gnosticisme 
particulièrement  daus  Valentin  et  dans  sa  secte.  Mais 
les  doctrines  du  maître  et  des  disciples  ne  sont  pas  tou- 
jours suffisamment  distinctes  les  unes  des  autres , et  ce 
qui  est  attribué  expressément  au  fondateur  de  la  secte 
ne  nous  permet  point  de  porter  un  jugement  avec  certi- 
tude sur  l’essence  de  sa  pensée;  nous  sommes  donc 
forcés  de  réunir  en  un  tout  aussi  harmonique  que  pos- 
sible les  traditions  relatives  ti  Valentin  et  à son  école,  et 
d’étudier  par  conséquent  le  développement  progressif 
qu’a  pris  cette  doctrine  gnostique  chez  les  successeurs 
de  Valentin  (i). 

Valentin  vécut  dans  le  deuxième  siècle;  on  rapporte 
f époque  de  sa  maturité  et  de  son  éclat  à l’an  1 44  ; peu 
d’années  auparavant,  en  t38,  il  vint  d’Égypte,  sa  patrie 


(i)  La  principale  source  est  saint  Irénée,  qui  fut  eu  relation  vers 
la  fin  du  deuxième  siècle  avec  les  disciples  de  Valentin  , surtout 
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vraisemblablement  ( i ),  à Rome  (2).  Il  ne  compte  donc 
point  parmi  les  premiers  fondateurs  de  la  doctrine  gnos- 
tique , sur  lesquels  nous  avons  des  documents  exacts  ; 
on  lui  attribue  une  doctrine  particulière  et  une  école  (3). 
Mais  à quel  degré  a-t-il  surpassé  ses  prédécesseurs , et 
auxquels  de  ces  prédécesseurs  est-il  redevable  des  pre- 
miers germes  de  sa  doctrine?  voilà  des  points  sur  les- 
quels nous  n’avons  aucune  indication  certaine.  On  nous 
dit  simplement  qu’il  reçut  à Alexandrie  une  éducation 
grecque  (4)  ; et  par  éducation  grecque  l’on  entend  ordi- 
nairement la  connaissance  de  la  doctrine  platonicienne , 
dont  nous  pouvons  effectivement  remarquer  des  traces 
çà  et  là  dans  les  opinions  de  Valentin  ; mais  c’est  moins 
la  doctrine  platonicienne  pure  dont  Valentin  fait  souve- 
nir, que  la  fusion  syncrétique  du  platonisme  avec  les  re- 
présentations pythagoriciennes  et  stoïciennes,  telle 
qu’on  l’aperçoit  au  temps  de  Valentin , et  telle  qu’on  la 
pratiqua  toujours  davantage.  Nous  reconnaissons  l’infil- 
tration du  pythagorisme  dans  le  système  de  Valentin  , 
surtout  à l’emploi  fréquent  de  rapports  de  nombres  et 
à certaines  oppositions  qui  étaient  aussi  ordinaires  aux 
Valentiniens  qu’aux  Pythagoriciens.  Ces  vestiges  sont  si 
frappants,  qu’ils  n’ont  pu  demeurer  cachés  même  aux 


avec  Ptolémée  et  Marc.  C’est  dans  leurs  écrits  et  leurs  entretiens 
qu’il  puisa  particulièrement,  S.  Iren.  ’adv.  Hcer.  prccj a ; I,  i3. 
Il  distingue  leurs  opinions  des  doctrines  de  la  secte  en  général.  Les 
fragments  que  nous  trouvons  dans  Clément  d’Alexandrie,  Origènc, 
saint  Épiphane  et  autres,  sont  naturellement  de  la  plus  haute  im- 
portance. 

(1)  S.  Epiph. , Hœr.,  XXXI,  2. 

(2)  Euseb.,  Chron. 

(3)  S.  Iren.  r.  Heur. , 1 , 1 1 , 1 . 

(4)  S.  Epiph,,  I.  c. 
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plus  anciens  inyestigateurs  (i).  Mais  on  n’a  pas  examiné 
la  participation  de  Valentin  aux  idées  stoïciennes  avec 
toute  l’attention  que  ce  point  méritait;  l’influence  de  ces 
idées  éclate  non  seulement  dans  des  vocables  particu- 
liers, mais  encore  dans  le  tour  des  pensées  (2).  Cepen- 
dant , si  nous  examinons  bien  tout , idées  et  expressions, 
dans  le  système  des  Valentiniens,  nous  attribuerons  une 
moindre  action  à la  Grèce  qu’à  l’Orient  sur  ces  Gnos- 
tiques.  Les  expressions  que  les  Valentiniens  emploient 
pour  désigner  la  série  des  êtres  divins  ne  sont  point  pri- 
mitivement grecques  ; on  reconnaît  leur  origine  orien- 
tale sous  le  mot  grec  qui  les  traduit  '3).  Cette  considéra- 
tion n’est  cependant  d’aucun  poids,  lorsqu’on  sait  que 
les  sectes  de  ces  temps  et  des  temps  postérieurs , culti- 
vant les  sciences  secrètes  et  les  arts  mystérieux,  se  ser- 
vaient volontiers  de  dénominations  orientales,  quoique 
les  idées  professées  dans  ce  cycle  ne  fussent  nullement 
étrangères  à la  philosophie  grecque. 

S’il  faut  en  croire  les  Valentiniens  eux-mêmes,  Valen- 
tin recueillit  les  paroles  de  Théodas,  disciple  de  l'apôtre 
saint  Paul  (4),  ce  qui  prouve  que,  d’une  part,  les  Valen- 
tiniens n’eurent  point  l'intention  de  se  séparer  de  l’Église 
ni  delà  tradition  ecclésiastique,  et  que,  d’un  autre  côté, 
ils  prétendaient  donner  leur  système  comme  une  doc- 


(1)  S.  Iren.,  II,  i/j,  6. 

(2)  Le  langage  stoïcien  se  trahit , par  exemple  , dans  les  mots  Si<x- 
Ocaiç,  Tcpoxoïrri,  xotToiX*)^?»  ôpp «),  oùaia  pour  la  matière,  xaraaxturi 
pour  tfîiaiç;  quant  au  tour  des  pensées,  je  me  souviens  surtout  du 
rôle  que  jouent  le  cirtppa,  le  iraGojet  la  destruction  du  monde  par 
le  feu  chez  les  Valentiniens. 

(3)  S.  Epiph.,  1.  c.  Même  dans  le  système  formé  postérieure- 
ment où  éclata  une  couleur  grecque  plus  prononcée,  nous  trou- 
vons l'expression  orientale  « achamoth  ><  qui  y a passé. 

(/})  Clem.  Alex.  Strom.,  VII,  7 G4,  ed.  Par.,  1641. 
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trine  secrète , ésotérique , qui  avait  été  répandue  par  les 
Apôtres.  Le  Sauveur,  pensaient-ils,  n’avait  pas  enseigné 
publiquement,  exotériqueinent  la  vérité,  parce  que  la 
foule  ne  l’eùt  pas  comprise  ; il  l’aurait  annoncée , par 
conséquent,  à la  multitude,  à la  généralité  des  hommes, 
sous  forme  de  parabole  (i).  La  supposition  admise  que 
Valentin  s’était  séparé  de  l'Église  parce  qu’il  n’avait  pas 
été  élu  à l’épiscopat  selon  ses  espérances  (2) , n’est  pas 
vraisemblable  ; car,  sans  contred#,  son  système  domina 
profondément  toutes  ses  pensées.  Il  répandit  d’abord  ses 
doctrines  en  Égypte , et  c’est  là  que  l’on  trouve  aussi 
plusieurs  de  ses  disciples  ; il  propagea  également  ses 
opinions  à Honte,  jusqu’à  ce  qu’il  fût  arrivé  enfin  à 
Chypre,  où  il  se  plongea  encore  plus  avant  dans  ses  hé- 
résies (3).  Il  divulguait  sa  pensée  non  seulement  par 
son  enseignement  oral,  mais  encore  par  ses  écrits;  on 
cite  de  lui  des  lettres,  des  homélies,  des  traités,  des 
psaumes  (4),  et  nous  en  possédons  encore  quelques 
fragments.  C’est  aussi  la  manière  dont  procédaient  ses 
élèves,  entre  autres  Ptolémée,  Marc,  Héracléon , Se- 
cundus,  Épiphane.  Il  paraît  qu’ils  composèrent  aussi 
un  Évangile  particulier  qu’ils  nommaient  « L’Évangile 
de  la  vérité  » (5). 

La  doctrine  des  Valentiniens  est  fondée  sur  les  éma- 
nations , comme  la  doctrine  de  tous  les  Gnostiques;  et 
ils  admettent  également  pour  la  même  fin  que  ceux-ci, 


(1)  Iren,,  I,  3,  1. 

(2)  Tert.  adv.  Val.,  4. 

(3)  Epiph.  Hœr.,  XXXI,  7. 

(4)  Clem.  Al.  Strom.,  II,  375;  409  ; III,  45t>;  IV,  5o9;  VI, 
64  1 ; Tert.,  de  Carne  Chr.,  20  ; Pseudo-Orig.,  de  Recta  in  Dcum 
Jlde , IV,  84o,  ed.  de  la  Rue. 

(5)  -S.  Iren,,  III , 1 1 , 9. 

. . ■ »*  i,  . • 
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eu  générai,  i émanation  rie  Dieu.  L’existence  du  mai 
physique  et  du  mal  moral  dans  ce  monde  ne  permettait 
point  de  supposer  (pie  le  inonde  procédât,  du  moins  im- 
médiatement, du  Dieu  suprême,  lequel  est  absolument 
bon  (1).  C’est  notre  éloignement  de  Dieu  qui  nous  porte  à 
penser  que  Dieu  s’éloigne  de  nous.  Valentin  honore  donc 
le  Dieu  suprême  comme  la  Profondeur  (j3vi0ôç),  comme  le 
principe  insondable  des  choses.  Il  régue  avec  le  Silence; 
il  habite  des  hauteurs  invisibles  et  ineffables , une  éter- 
nité absolue , le  calme  et  le  repos  ; il  est  l’étre  primitif, 
la  substance  primitive,  le  père  primitif  (2).  Toutes  ces 
locutions  reviennent  évidemment  ù indiquer  que  les 
iu<jts  mêmes , au  moyen  desquels  Valentin  exprime  sa 
pensée , doivent  être  entendus  dans  un  sens  plus  élevé 
qu’ils  11e  le  sont  ordinairement.  Dieu  n’est  pas  la  sub- 
stance, il  est  plus  que  cela;  ce  n’est  que  relativement 
au  reste  des  choses , mais  non  en  soi , qu’il  peut  être 
nommé  la  substance;  du  moins,  il  11’est  pas  la  sulv 
stance  et  I origine  du  monde  sensible,  mais  il  est  anté- 
rieur au  commencement  et  au  principe  de  ce  monde. 
Il  est  également  plus  élevé  que  l’être,  car  les  Valenti- 


(1)  Valent.  aj> . Cl  cm.  Alex.,  II  , 4°9-  Kîr  oc  cçiv  âyaO'o;,  ou 

cracpïjota  r,  iÎioctou  uiov  «Javtpwo!;. O f/ovoç  àyaOoî  «roerrip.  A_p. 

Pseudo-Orig. , Dial,  de  r.  in  Deum  f.  1.  c.  ()  pcv  yàp  (sc.  Sto;  ) 

àyo tÔbç  xoù  té5v  xoeïttovcov  ironrjTTiç,  tov  Ôè  waûXuv  aÙTco  ir pictçiv 

cxjSé'j. Kot'f  Trio;  oùx  âroirov  tov  Scbv  toÙtcov  Xtyctv  or//ji ovpybv 

tov  Totù-ta  «apaiToùpiEvov  ; oOev  ocXoyov  côoicv  cT/ai  pot  tcxütoc 

■jrpoçâirrEiv  y?  w;  ci  ocùrou  yeyovôva  7)  ( c’c  xai  rà  ptotXiça  ei>y%u- 

priocicv  Èç  oùx  ovtow  Æuvœt'ov  clvai  ri  ycvcVQac  ) on  xat  rà  xaxà  ciroiijecv 
aùrôî.  Toutefois  ce  fragment  présente  un  doute  sur  lequel  nous 
reviendrons  plus  tard. 

(2)  lien.,  I,  1 , 1.  l<jv  àopdrrotî  xa't  àxarovopo éçot;  ù\I/cùpia7i  te’Xciov 
oiùva  irpoôvTot-  Hune  autem  Proarchen  et  Propatora  et  Bvthon  vo- 
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niens  songeaient  à la  doctrine  de  Platon,  professant  que 
nous  devons  placer  l’idée  du  bien  au-dessus  des  notions 
de  l’essence  et  de  l’être.  En  nommant  Dieu  le  père  pri- 
mitif, lepropater,  ils  pouvaient  penser  aussi  à la  doctrine 
pythagoricienne,  laquelle  enseignait  que  la  source  de 
l’être  glt  au-dessus  des  oppositions  numériques  et  de  * 
tous  les  objets  de  ce  monde  imparfait;  que  le  principe 
de  l’être  n’est  ni  mâle  ni  femelle,  ou,  sous  une  autre 
forme  de  langage,  n’est  point  masculino-fèmelle  (i). 
Dieu  est  donc  absolument  caché,  ignoré , incompréhen- 
sible; et  il  faut  nécessairement  qu’il  laisse  s’écouler  de 
son  sein  des  forces  inférieures  pour  se  révéler  en  elles  et 
par  leur  médiation. 

C’est  aussi  un  principe  admis  par  les  Valentiniensiqae 
rien  ne  peut  être  fait  de  rien  (2) , que  tout  être  doit  éma- 
ner ou  découler  de  Dieu.  Ils  présentent  donc  l être  dans 
une  série  de  productions  et  de  naissances.  La  Profon 
deur,  le  Bythos  insondable  enfanta  dans  le  Silence,  qui 
étaitavec  lui,  d’abord  la  Raison  (voù;),  et  avec  la  Raison  la 
Vérité  qui  lui  appartient,  parce  que  la  Raison  seule  est 
analogue  ou  semblable  au  Dieu  suprême,  et  en  état  de 
comprendre  la  grandeur  de  Dieu.  Ils  nomment  aussi  , 
cette  émanation  divine  le  premier  Père  et  la  substance 
primitive.  Ils  posent  ainsi  la  première  multiplicité;  et, 
selon  l’esprit  pythagoricien , ils  la  tiennent  pour  l’origine 
de  toutes  choses;  c’est  une  double  dualité,  un  double 
couple  où  sont  réunis  un  principe  mâle  et  un  principe 
femelle;  carie  Dieu  supérieur,  le  Bythos  est  considéré 


(1)  /è.  X 1 , 5.  Oi  jiiv  yàpaÙTÔv  âÇuyov  XcyoutJî,  finir*  apptva,  pirirt 
Xnotv  oXuç  ovra  ri  • âXXot  àï  âppivoôrjXuv  oùrov  Xt'youjtv  cTvoti.  1b.  i4, 
I,  De  la  doctrine  de  Marc.  O àvtwéxjTOç  xai  àvoûsioç,  0 ftrjrt  app tv 

SŸiXu. 

(2)  Pseudo-Orig.  I.  c. 
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comme  le  principe  mâle,  et  le  Silence  est  regardé  comme 
sa  compagne  - la  liaison  et  la  \ en  té  sont  1 une  av  ec  1 autre 
dans  le  même  rapport  ( i ).  On  ne  peut  méconnaître  que  ce 
système  de  conceptions,  d’idées,  s’appuie  surla  doctrine 
de  Platon  ; car  en  comptant  la  Profondeur  et  le  Silence 
comme  un, comme  le  Bien  absolu,  ainsi  que  le  faisaient  les 
Valentiniens,  lanalogie  avec  le  platonisme  est  parfaite  ; et 
cette  pensée  ressort  clairement , que  Dieu  ou  le  Bien  en 
soi , la  plus  haute  d’entre  les  idées , ne  peut  être  exprimé 
ou  connu  par  aucune  autre  idée  supérieure,  et  qu’il  doit 
être  pensé  dans  les  idées,  immédiatement  comprises  en 
lui , de  la  Raison  et  de  la  Vérité.  Cette  modification 
que  les  Valentiniens  font  subira  1 idée  suprême  est-elle 
si  considérable  que  l’on  ne  puisse  reconnaître  la  pensée 
platonicienne?  La  pensée  fondamentale  de  Platon  est 
absolument  que  Dieu  est  inaccessible  à notre  faible  es- 
prit, mais  qu’il  se  révèle  à nous  dans  la  raison  et  la  vé- 
rité de  toutes  choses  (2).  Les  choses  sont  aussi , comme 
les  idées  de  Platon,  des  êtres  suprasensihles  ; mais  une 
différence  qui  n’est  certainement  point  sans  significa- 
tion, c’est  que  tous  les  principes  suprasensihles  se  sont 
transformés  dans  le  système  des  Valentiniens  en  un  être 
vivant,  créateur.  De  la  même  manière,  nous  devons 
penser  que  le  Dieu  suprême  a le  principe  femelle  avec 
lui , et  ressemble  en  cela  à toutes  les  autres  forces  supé- 
rieures à la  matière. 

Or,  s’il  existe  ainsi  dans  la  puissance  suprême  et  dans 
les  forces  inférieures  un  principe  actif,  vivant,  qui  as- 
pire à se  manifester  dans  des  productions  inférieures, 


(1)  S.  lien.,  I , i , I . 

(2)  S.  Epipli.,  Uœr.y  XXXI,  5,  parle,  dans  le  fragment  d’un 
Valentinien  qu’il  ne  nomme  pas,  du  Pu0ôç,  &î  irorerort  irrpit'^ci 
rà  iravra. 

I.  . , 12 
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alors,  à côté  de  cette  aspiration  vers  l’inférieur,  se  pré- 
sente, dans  la  première  émanation  , une  aspiration  vers 
le  supérieur.  Cette  dernière  aspiration  eât  décrite  comme 
une  disposition  passive  (Trâ0Qj ) du  royaume  des  Éternités, 
des  Eôns;  car  l’élan  vers  le  supérieur,  qui  va  augmen- 
tant d’autant  plus  que  les  émanations  s’éloignent  du 
principe  suprême,  existait  cependant  déjà  virtuellement, 
en  germe  dans  la  Raison  et  dans  la  Vérité  (i).  Il  s’ensuit 
que  nous  ne  pouvons  prendre  dans  le  sens  rigoureux  l’af- 
firmation de  la  parfaite  similitude  de  la  Raison  et  de  la 
Vérité  avec  le  principe  suprême  : car  alors  l'aspiration 
vers  le  principe  suprême  n’existerait  pas  dans  la  Raison 
et  la  Vérité.  La  Raison  et  la  Vérité  ne  sont  point  parfai- 
tement semblables  au  principe  suprême , car  ce  principe 
seul  est  bon  (2);  elles  ne  sont  point  non  plus  unes  avec 
lui,  car  il  y aune  limite  entre  le  principe  primitif  et  ses 
productions  (3);  une  révélation  absolument  complète  du 
Dieu  suprême  n’est  donc  pas  faite  à la  Raison  et  à la  Vé- 
rité : le  principe  suprême  demeure  ineffable  dans  sa  plé- 
nitude, et  inaccessible  à la  connaissance,  séparé  par  une 
abîme  infranchissable  de  toutes  ses  productions,  toujours 
désiré  par  celles-ci,  mais  jamais  atteint.  La  révélation 
parfaite  de  lui-même  n’est  qu’en  lui-même,  dans  son  Si- 
lence, que  les  Valentiniens  nommaient  sa  Pensée  et  sa 

i"  „ ‘ 

(1)  S.  lien.,  1,2,2.  O (sc.Trotôoî)  cvr'pÇaTo  pùv  ty  roi;  irtpi  rov 
voüv  xai  riiv  àXr,0£iav.  lb.  II,  17,  7.  D’après  ce  passage,  les  Valen- 
tiniens auraient  enseigné  expressément  que  le  rrâBo;  a pris  nais- 
sance dans  le  Xoyo;,  l’émanation  qui  suit  immédiatement  le  voü;; 
mais  saint  Irénée  conclut  avec  raison  que  le  ir^Oo;  doit  être  aussi 
présupposé  dans  le  voü;. 

(2)  V.  plus  haut  Valent,  ap.  Clem.  Alex.,  strom.,  II , 409. 

(3)  S.Iren.,I,  1 1,  I.  ('pou;  OÈ  ooo  ùruGero,  £va  pàv j/£Tai;ù  to-j  puOoü 
xai  tou  Xoitcoü  TrXrjpûpaTo;  oioptÇovTa  -roù;  ytvjjT où;  ait üva;  âira  roS 

dtytvnrou  iwrrpo;.  . 
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Grâce  ( i ) Nous  voyons  par  là  que  la  Profondeur  de  Dieu, 
pour  les  Valentiniens,  n’est  pas  un  être  qui  ne  se  connaît 
pas  lui-même,  mais  un  être  qui  a conscience  de  soi,  et, 
dans  sa  révélation , est  révélé,  non  à lui-même , mais  aux 
autres  (2).  Sur  ce  point  on  peut  encore  trouver  une  con- 


(1)  lb.  I,  J,  J.  Ev.voto,  x&piç-  Que yépiz  s’entend  de  la  grâce 
dans  le  sens  chrétien,  c’est  ce  que  l’on  voit  dans  S.  Iren.,  {,6,4. 

D’après  une  exposition  dans  le  Didasc.  anatol.}  yg4  a , il  paraî- 
trait que  le  atyrt  n’aurait  pas  même  la  pleine  connaissance  du  (3v 
Il  est  dit  : U a :yr'n  fivjfiip  oZ~'x  crxv rcov  xwv  -ttp^O.yjScvtio'j  uxb  tou 
(îâQouç  ; jjuQoû  ? ),  0 pèv  oùx  iayn  n 7rt~v  7T£p'i  toù  àpprlrou,  tre^tyr/xtv, 
ô c!  xartXxêt,  towto  daarâXïjrrrov  ■tcpoayyopcvacv  ■ Mais  ceci  dépend 
d’un  autre  enchaînement  d’idées  que  nous  exposerons  bientôt. 

(a)  Frag.  ap.  Epipb.  Hœr.„  XXXI,  5.  I.e  voS-  dit  : Avovopaçwv 
iyco  xa'i  vir\p  oûpaviuv  fsviiav  Troioùpou  irpbç  ùpSj,  oure  àp^ouç,  eût* 
èÇouoioo;,  oute  x/KOTayx~ç,  ourt  rcàtat  ittjjCvoyQÿ/at  Ouvaptvwv,  punup 
0:  T'b  tou  àrptTTTou  cyvoia  7r£^av£pa)ptvuv.  Ourt  yitp  apyr,;  b «ùto- 
■jcdtTup  otÙTbç  iv  iocurca  itcpitT^c  rà  TravTa  ovtoc  Èy  cocutw  Èv  àyrwatcf. 

Nous  trouverons  que  plus  tard  les  Valentiniens  s’écartèrent  de  ce  • 
point  de  doctrine.  Il  faut  distinguer,  en  ce  qui  touche  ce  point 
deux  sortes  de  représentations  chez  les  Valentiniens,  toutes  deux 
présupposant  des  notions  essentiellement  diverses  sur  le  premier 
principe  etsuvle  rapport  de  ce  principe  avec  ses  dérivations.  Sui- 
vant celle  de  ces  représentations  que  nous  exposons  ici,  il  faut  se 
garder  de  parler  d’une  révélation  de  Dieu  par  lui-même  dans  la 
raison  et  dans  la  vérité.  Avant  de  parler,  selon  cette  représentation, 
de  'la  révélation  de  Dieu  par  lui-même , il  faut  la  chercher  dans  *• 
le  silence;  mais  à une  condition,  c’est  que  la  pensée  ou  le  si- 
lence de  Dieu  ne  sera  point  conçu  comme  quelque  être  posé  en 
même  temps  que  Dieu  et  également  primitif,  mais  bien  comme  une 
production  de  Dieu.  Tel  est  le  cas  dans  le  passage  ci  té  précédemment 
du  Didasc.  anat .,  où, en  effet,  le  atyrt  n’est  point  parfaitement  égal  au 
Pu0b;;  de  même  dans  lefragment  d’un  Valentinien  rapporté  par  saint 
Épi pliane,  et  qui  s’écarte  encore  sur  d’autres  points  de  l’ancienne 
tradition  des  Valentiniens.  Partout  ailleurs  le  otyvi  est  posé  comme 
primitif  au  même  titre  que  Dieu,  elle  principe  féminin  est  éga\ 
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coi  tlance  avec  ia  doctrine  de  l’iaton  : seulement  Platoli 
n’a  indiqué  que  très  légèrement  l’aspiration  des  idées 
vers  le  bien  ( t),  et  il  ne  s’est  nullement  proposé,  ce  qui 
était  le  but  des  Valentiniens,  de  chercher  là  le  principe 
du  mal  physique  et  du  monde  sensible. 

Si  nous  avançons  plus  avant  dans  le  développement 
des  émanations,  nous  nous  trouvons  dans  un  système 
d’idées  qui  n’a  plus  rien  de  commun  avec  la  doctrine 
platonicienne.  Ainsi,  de  la  Raison  et  de  la  Vérité  procè- 
dent le  Verbe  (Xôyoî)  et  la  Vie,  puis  du  Verbe  et  de  la  Vie 
4 l’Homme  et  l’Église  (a).  C’est  pourquoi,  tout  naturelle- 
ment, l’Homme  et  l’Église  ne  possèdent  qu’une  révélation 
imparfaite  de  Dieu.  Les  Valentiniens  racontent  que  le 
Père  primitif,  le  Propater,  est  connu  de  l’inné  ¥ c’est-à- 
dire  de  la  Raison,  mais  est  invisible  et  incompréhen- 
sible à tous  les  autres  Éôns.  L’Inné  voulait  révéler  aux 
autres  Éternités  la  grandeur  du  Père , afin  de  leur  mon- 
trer que  cette  grandeur  ne  pouvait  ni  être  comprise,  ni 
être  aperçue  ; mais  le  Silence , suivant  la  volonté  du  Père , 
a retenu  l’inné,  la  Raison,  car  elle  eût  suggéré  ainsi  à 


au  principe  mâle.  Aussi  lit»on  dans  S.  Iren.,  I,  i , I : 2àj»iHr<xpj£ç<v 
S’  aÙTwfsc.  TM  TtXeûo  àiwvi)  xat  cvvoiav.  Ensuite  le  voüç  est  produit, 
et  alors  oupirpoêt©.iîc0oti  oe  aÛT«  dtXriôttav.  Dieu  se  connaît  donc  im- 
médiatement, et  il  n’a  pas  besoin  de  se  révélera  lui-même. 

(>)  Arist  , Eth,  Eud.,  I,  8.  Voy.  Histoire  de  la  philosophie 
ancienne,  de  H.  Ritter,  tr.  fr.,  11,288. 

(2)  S.  Iren.,  I,  1 , 1.  Le  fragment  cité  par  saint  Épiphane  fait 
encore  ici  un  nouvel  écart;  il  dérive,  c.  5 , les  quatre  dernières 
émanations  de  la  raison  et  de  la  vérité.  Cela  produit  sans  doute  un 
ordre  plus  agréable  et  plus  symétrique,  mais  moins  conforme  au 
sens  de  la  doctrine  des  Valentiniens.  Un  écart  encore  plus  grave 
est  de  placer,  comme  il  le  fait , l’homme  et  l’Eglise  avant  le  Xéyoç  et 
la  Ça»).  Cf.  S.  Iren.,  I,  12,3.  L’antiquité  du  passage  rapporté  dans 
saint  lrénéeln’est  pas  douteuse.  Cf.  Origène  in  s.  Job..  II,  19,77. 
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tout  le  monde  la  pensée  et  le  désir  de  chercher  Dieu  (i  ). 
Ce  récit  veut  dire  évidemment  que  la  liaison  est  im- 
puissante à révéler  le  Père . et  qu’elle  ne  doit  même 
point  révéler  l'impénétrabilité  du  Père  aux  Éternités; 
les  émanations  inférieures  doivent  parvenir  à cette 
connaissance  par  leurs  propres  recherches , leur  propre 
investigation,  par  le  développement  ultérieur  de  leur 
énergie  productrice  d'émanations.  On  prêterait  à ce 
récit  un  sens  faux,  si  l’on  pensait  que  la  Raison  innée  a 
effectivement  connu  Dieu  dans  sa  plénitude,  a pu  par 
conséquent  le  pleinement  révéler,  et  que  les  émanations 
subséquentes  doivent  le  connaître  par  leur  propre  exa- 
men dans  toute  sa  magnificence:  la  Raison  ne  sait  qu’une 
chose,  c’est  que,  la  grandeur  de  Dieu  étant  inaltérable, 
l’ambition  qu’elle  a de  le  connaître  n’exerce  aucune 
action  sur  lui,  et  que  les  autres  émanations  ne  peuvent 
parvenir  à cette  connaissance  que  par  leur  propre  inves- 
tigation (2).  Tel  est  donc  le  sens  général  de  ces  émana- 
tions. La  Raison,  en  se  développant  dans  ses  produc- 
tions, comprend  simplement  que  le  principe  primitif  de 
tout  être  est  impénétrable;  et,  puisque  la  plénitude  de 
l'Etre  se  développe  toujours  davantage  dans  les  forces 
qui  lui  sont  soumises,  la  Vérité  est  toujours  plus  évi- 
dente à la  Raison  et  à toutes  ses  forces;  mais  cependant 
la  volonté  du  Silence,  la  pensée  du  Propater  se  manifeste 


(tj  S.  Iren.,  1,2,  l. 

(2)  C’est  pourquoi  il  est  dit  de  Dieu,  I.  c.  : Qç  riv  avap^ôç  te 
xai  àj^wpïjroç  xat  où  xotraXy-,7rrôç  iôtTv,  c’est-à-dire,  Dieu  est  infini 
et  ne  peut  être  conçu  , pensé  par  un  être  fini.  Plus  loin  : Atà  -ro  3’e- 
Xeiv  -rroivTaç  aÙToùç  tlç  tvvotow  xa':  -koOo-j  Çrjr»)0£<o ; roü  irpoEip^piEv  ou 
irporrâ-ropoî  cxÙtwv  àyaytï-j,  où  Évvoia  ne  se  rapporte  pas  à toü  irpOEip. 
■jrpoTr.,  mais  à ÇnTrÉoEwç,  car  le  dé-ir  de  la  recherche  devrait  pré- 
céder la  connaissance. 
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à la  Raison , en  montrant  que  nulle  vérité  n’est  capable 
d’épuiser  la  vérité  infinie  du  Principe  primitif.  La  vérité 
de  ce  Principe  est  infinie,  tandis  que  toute  vérité  par- 
ticulière a ses  limites  déterminées  dans  chaque  émana-  t 
tion , et  même  dans  l’ensemble  de  toutes  les  émanations. 

Les  quatre  dualités,  les  quatre  couples  du  principe 
suprême  épuisent  donc  la  première  série  d émanations. 
Telle  est  la  première  octoade  des  Valentiniens  (i).  On 
pourrait  regarder  comme  chose  arbitraire  cette  clôture 
de  la  première  série  d’émanations  , puisque  d’autres 
vont  encore  surgir  ; mais  on  peut  conjecturer  qu’une 
pensée  d’ordre,  de  classification  préside  à ces  divisions.  , 

Avant  d’exposer  cette  pensée  ordonnatrice,  il  nous  faut 
encore  faire  deux  observations. L’uneconcerne  le  rapport 
du  Principe  mâle  avec  le  Principe  femelle,  Principes  que 
nous  trouvons  unis  dans  chaque  membre  delà  série  dé- 
manations.  11  faut  regarder  ces  deux  principes  comme 
unis  de  l’union  la  plus  intime  dans  chaque  classe  d’éma- 
nations; les  Valentiniens  s’expriment  clairement  à cét 
égard  eh  nommant,  non  seulement  la  Profondeur  de  Dieu 
un  principe  masculino-feinelle,  mais  en  appelant  encore 
de  ce  nom  chaque  membre  suivant  Chaque  degré  des 
Éternités  divines  s’appelle  donc  un  couple,  une  syzygie. 
On  aperçoit  le  sens  de  cette  opposition  dans  les  termes 
qui  servent  aux  Valentiniens  pour  s’énoncer.  ,&e  ratta- 
chant à une  antique  représentation  des  doctrines  orien- 
tales, ils  nommaient  le  femelle  la  force  (iûvorfiiî)  du  mâle; 
le  mâle,  par  conséquent,  était  simplement,  dans  cette 
opposition,  la  substance,  l’objet  qui  avait  la  force,  l’é- 
nergie. Ce  qui  le  prouve,  c’est  que  le  Valentinien  Ptolé- 
mée,  particulièrement,  désignait  l’élément  femelle,  la 
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" moitié  femelle  comme  une  disposition  immuable  de 
l’àme,  telle  quelle  existe  dans  la  vertu  accomplie  (i). 
Ainsi  se  conçoit  la  représentation  que  la  moitié  femelle 
est  le  principe  dépendant  dans  l’union;  et,  comme  le 
rapprochement  sexuel  explique  la  production  des  éma- 
nations, on  comprend  clairement  que  la  substance  mâle 
féconde  la  force  femelle,  et  la  dispose  à l’activité;  de 
sorte  que  la  première  joue  un  rôle  actif,  l’autre  un  rôle 
passif  (1).  Si  la  représentation  de  cette  opposition  établie 
selon  des  rapports  numériques,  et  la  représentation  de 
la  fusion  du  mâle  et  du  femelle  en  une  unité,  rappel- 
lent la  doctrine  pythagoricienne , il  est  cependant  diffi- 
cile de  croire  que  le  principe  femelle  désigne  l'élément 
unissant,  conjonctif,  ou  même  l’élément  qui  incline  à la 
manifestation  (3)  : car  le  Bythos  divin  a son  côté  femelle, 
et,  dans  la  première  octoade  des  Valentiniens , il  n’y  a 
encore  aucune  manifestation  ; le  penchant  même  à ma- 
nifester ne  se  rencontre  que  dans  la  disposition  passive 
qui,  dans  la  première  octoade  Valentinienne,  ne  prend 


(i)  ïren.,'I,  ta,  i;  II,  12,  2.  C’est  le  sens  de  l’expression 
stoïcienne  itùQtaç-  Cf.  Histoire  de  in  philosophie  ancienne  de 
H.  Rilter,  tr.  fr.,  III,  535.  La  traduction  ancienne  exprime  &<£- 
0c7iî  par  affectio  , mais  à tort.  Le  viril  et  le  féminin  se  tiennent 
unis , comme  l’eau  et  l'humidité,  comme  le  feu  et  la  chaleur. 

(a)  Cependant  l’on  ne  peut  permuter  le  Sià-Qcatç  contre  le  ird0«ç 
des  JEôns. 

(.3)  Baur,  De  la  connaissance  chrétienne , i54  sq.,  le  com- 
prend ainsi , et  il  ne  met  aucune  différence  entre  affection  , pro- 
priété et  accident,  erreur  que  nous  n’avons  snul  droit  d’imputer 
aux  Valentiniens.  Outre  l’influence  de  la  doctrine  de  Pythagore, 
il  ne  faut  pas  oublier  l’influence  du  culte  de  la  nalure  pratiqué  en 
s Syrie. 
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encore  aucune  activité,  et  est  distinguée  expressément 
de  l’énergie  femelle  des  Éôns. 

Une  autre  réflexion  se  présente  à notre  esprit*  En  en- 
trant  dans  le  dénombrement  de  cette  première  octoade , 
nous  observons  que  les  Valentiniens  placent  la  Cause 
suprême  et  ses  émanations  dans  une  seule  et  même 
classe,  sans  plus  d’explication;  cependant  ils  poseront 
comme  essentiellement  distincts  dans  leur  notion  res- 
pective l émané  et  l’émanant , l’effluve  et  la  source,  ainsi 
que  les  êtres  finis  et  déterminés  se  distinguent  de  l’étre 
infini  qui  plane  sur  tous  (t).  Il  ne  faut  pas  conclure  de 
là  que  les  Valentiniens  cherchaient  un  nombre  fixé  d'É- 
ternités;car,  lors  même  que  ce  nombre  se  rattacherait  à 
certaines  traditions  pythagoriciennes , et  à d’autres  tradi- 
tions encore , il  se  fût  certainement  offert  un  moyen  de 
combler  la  lacune  existante  par  une  nouvelle  invention. 
On  ne  peut  pas  plus  expliquer  la  coexistence  de  la 
Profondeur  divine,  de  sa  moitié  femelle  et  de  leurs  éma- 
nations, que  dire  si  celles-ci  étaient  considérées  comme 
des  émanations  d’un  Dieu  supérieur  et  vrai  (2);  car  les 
expressions  de  Père  primitif,  de  Substance  primitive  et 
d’Etre  primitif  désignentévidemmentle  principe  vraiment 
premier  de  tout,  être;  c’est  plus  tard  que  la  doctrine  Va- 
lentinienne , s’élevant  à des  représentations  encore  plus 
mystiques , songea  à poser  par  dessus  la  Profondeur  in- 


(1)  S.  lien.,  II,  12,  1.  Pater  enim  omnium  enumerari  non 
debet  cutn  reliqua  emissione,  qui  non  est  emissus,  cum  ea,  quæ 
emissa  est , et  innatus  cum  ea , quæ  nata  est , et  quem  nemo  capit , 
cum  ea,  quæ  ab  eo  capitur,  et  propter  hoc  incapabilis  est  , etc. 

(2)  Baur,  ouv.  cit.,  I2J,  parait  l'affirmer , puisqu’il  dit: 
Lorsque  l’Etre  suprême  et  absolu  se  fut  déterminé  à se  révéler  à 
lui-même,  à se  développer,  et  que , par  la  médiation  du  Bythos,  de 
l’Ennoia  ou  de  la  Charis,  et  du  Silence,  le  Nous  eut  produit,  etc. 
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Sondable  une  Profondeur  encore  plus  inaccessible  ( i).  Il  y 
a en  outre  ceci  decommun  avec  d’autres  doctrines  d’éma- 
nations, c’est  que  les  premières  émanations  sont  réunies 
synthétiquement  avec  la  force  d’où  elles  découlent  (2) , 
et  naturellement  ces  doctrines  s’efforcent  d’atténuer 
l’opposition  entre  le  parfait,  le  divin,  et  l’imparfait,  le 
contingent,  eu  soutenant  que  les  émanations  supérieures 
dérivent  d’une  cause  suprême,  d’un  être  parfait  et  divin, 
sans  que  pour  cela  elles  cessent  d’être  parfaites  dans 
leur  espèce.  C’est  pourquoi  la  disposition  passive  des 
premières  émanations  n’est  pas  encore  active,  et  qu’elles 
se  rattachent  immédiatement  au  Dieu  suprême;  toutes 
lui  sont  unies  d’une  unité  indissoluble , quoique  chacune 
soit  séparée  des  autres  par  certaines  limites  (3).  On  11e 
saurait  donc  le  nier  : en  réunissant  les  émanations  à leur 
source,  sous  l’idée  du  divin,  la  doctrine  Valentinienne 
reflète  une  couleur  de  polythéisme,  ainsi  que  ses  adver- 
saires le  lui  ont  souvent  reproché;  mais  il  faut  avouer 
quec’estiepolylhéisme,  tel  que  l’avaient  transformé  long- 
temps auparavant  les  anciens  philosophes,  pour  conci- 
lier la  religion  populaire  avec  la  notion  de  l’existence 
d’un  Dieu  unique  (4)-  U ne  distinction  fut  établie,  sans 

(1)  Nous  trailerons  de  ce  point  un  peu  plus  tard  en  examinant 
la  doctrine  de  Marc;  Ptolémée,  au  contraire,  regarde  évidemment 
le  (îuGoç  comme  le  principe  premier  de  toute  ■jrpoÇsX'r).  S.  Iren. , I, 
12,  I.  De  plus,  v.  le  fragment  dans  saint  Epiphane  et  l’exposition 
du  système  valentinicn  dans  saint  Irénée. 

(2)  Que  l’on  se  rappelle  seulement  la  première  trinité  des  néo- 
platoniciens. 

(3)  Ephræm.  Syr.  adv.  hœr.  serrn.,  54 , 555,  ed.  Assein.  Aiunt 
quippe  una  omncs  conjungi  natura,  singulas  tamen  distinctis 
coërceri  finibus.  S.  Iren.,  1,3,5.  L’ôpoç  a deux  énergies  : l’ciîpaçixn 
et  la  fttpiçt xrr 

(4)  L’opposition  (Iren.,  I,  1 1 , 1)  entre  yivïtroi  aicôvtç  et  àytvrjTOÇ 
irarrip  rappelle  particulièrement  Platon.  » 
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doute  trop  légèrement,  entre  le  Dieu  suprême  etseséma- 
* nations  ; mais  leur  différence  ne  fut  cependant  point 

méconnue,  puisque  les  Valentiniens, comme  nous  l’avons 
remarqué  précédemment,  tiraient  une  ligne  de  démar- 
« cation  entre  la  Profondeur  divine  et  la  plénitude  de  se* 
productions.  Quant  à la  raison  pour  laquelle  les  Valen- 
' tiniens  réunissaient  le  Dieu  suprême  et  ses  émanations 
' en  une  même  idée , cette  raison  est  unique , et  la  voici  : 
c’est  que  par  cette  réunion,  l’opposition  s’élevait  beaucoup 
plus  profondément,  d’une  part,  entre  l’être  parfait  qui, 
bien  que  limité  d’une  certaine  manière,  demeurait  dans 
un  repos  permanent,  heureux,  et,  de  l’autre,  entre  l’im- 
pulsion mobile,  agitée,  des  objets  contingents  et  impar- 
faits. C’est  aussi  cette  même  raison  qui , depuis  long- 
temps et  sous  des  formes  di  verses,  avait  fondé  l’opposition 
entre  le  monde  suprasensible  et  le  monde  sensible. 

Si  notre  observation  est  juste,  nous  devons  nous  at- 
tendre à rencontrer  dans  la  première  octoade  des  Valen- 
tiniens le  prototype  du  monde  sensible,  etl’on  ne  jugera 
pas  chose  trop  difficile  de  déchiffrer  la  pensée  que  Valen- 
tin exprima  symboliquement  dans  sa  première  octoade. 
La  Profondeur  infinie  de  la  divinité,  que  6a  propre 
pensée  peut  seule  comprendre,  se  révéla  directement, 
immédiatement,  quoique  d’une  manière  imparfaite, 
dans  la  Raison  et  dans  la  Vérité,  c’est-à-dire  dans  un 
être  interne.  Mais  bientôt  cette  révélation  intérieure  se 
manifesta  au-dehors,  et  éclata  en  général  dans  la  Pa- 
role, dans  le  Verbe,  dans  la  Vie,  et  particulièrement 
dans  l’Homme  et  dans  la  communauté  spirituelle  des 
.hommes,  lEglise.  Ces  idées  expriment  le  prototype 
, suprasensible  du  monde  entier,  uutant  dans  son  es- 
sence intime  que  dans  son  essence  externe,  autant  dans 

son  ensemble  que  dans  ses  détails  (i).  D’autres  points 
m 1 

(i)  Dans  cette  explication,  je  suis  tnut-à-fait  d’accord  avec 
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dans  la  représentation  Valentinienne  s’accordent  avec 
ce  dernier.  Ainsi,  la  formation  du  divin  est  attribuée  à la 
Parole  (i),  parce  que  de  la  parole  doit  procéder  le  dé- 
veloppement du  particulier,  sauf  A entendre  par  là 
tout  ce  que  compreuaient  les  Valentiniens  sous  la  no- 
tion diverse  de  la  forme.  Mais  , en  général , il  est  remar- 
quable que  les  Valentiniens  donnent  à l'idée  d'homme 
la  signification  la  plus  étendue,  non  seulement  par  rap- 
port au  monde  sensible , mais  encore  relativement  au 
monde  des  Éternités.  Ainsi , quelques  uns  prétendaient 
que  le  Propater  se  nommait  Homme,  et  ils  considéraient 
comme  un  grand  mystère  qu’il  portât  ce  nom  (2);  d’au- 
tres soutenaient  qu’alors  que  le  Propater  avait  voulu  se 
révéler,  cette  révélation  s’était  nommée  « l’homme  » (3); 
d’autres  avançaient  aussi  que,  pour  les  êtres  parfaits,  la 
Raison  était  l'homme  à proprement  parler,  parce  qu’elle 
avait  existé  en  opposition  avec  l’inné  avant  tout  être  (4). 
On  ne  peut  le  méconnaître  : tout  cela  aboutit  à cette 
pensée  , que  la  révélation  du  divin  s’est  accomplie 
dans  les  êtres  rationnels  individuellement;  que,  d’un 


Tîennder,  Histoire  des  principaux  systèmes  gnnstiques , 100  sqq.; 
j’ai  seulement  cherché  à préciser  un  point.  Mais  Baur,  ouv.  clt., 
1 56,  ne  s'enquierl  pas  d’explication,  il  adinelqueles  trois  premiers 
éùns  virils  ne  sont  que  des  noms  différents  d’une  seule  et  rnèina 
idée,  l’idée  de  l’essepee  primitive  s’objectivant  dans  son  type.  Il  ne 
distingue  pas  différents  moments,  et  en  parle  cependant,  1 . , ît . Je 
ne  trouve  point  juste  non  plus  sa  comparaison  avec  la  doctrine 
néoplatonicienne,  4*1  sqq.  Si  la  Çcorj  est  placée  à côté  du  Jôyoî, 
c’est  pour  désigner  l’unité  de  l’âme  du  monde;  l’homme,  alors, 
représehte  la  pluralité  des  âmes  particulières. 

(1)  S.  Iren.,  I,  t , 1 Mopytoatv  iravrbî  tou  irXjjptipaTof. 

(a)  /à- 1,  12,  4. 

(3)  lb.  I,  12 , 3;  Tertul.  adv.  Val.t  36. 

(4)  Fragm.  ap.  Epipb.  tuer.,  XXXI,  5. 
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côté,  toute  révélation  du  divin  doit  être  résumée  dans 
l’homme;  et,  d’une  autre  part,  que  l’homme  était  déjà 
contenu  essentiellement  dans  la  révélation  parfaite  de 
Dieu  (i).  Si  la  révélation  paraît  se  diviser  entre  une  mul- 
titude d’êtres  particuliers , cette  apparence  est  détruite 
radicalement  par  la  pensée  que  tous  les  êtres  ration- 
nels sont  soumis  à une  communauté  de  révélation.  Cette 
pensée  se  formule  dans  l’idée  de  l’Eglise,  qui  surgit 
nécessairement  à côté  de  l’idée  d’homme,  et  désigne 
la  force  ou  la  disposition  vertueuse  de  lame , disposi- 
tion qui  est  la  production  de  l’homme. 

Quoi  qu’il  en  soit  de  la  formation  particulière  du  sys- 
tème des  Valentiniens,  il  ne  faut  point  oublier  son 
caractère  général  ; il  fout  se  souvenir  que  c’est  une 
doctrine  d’émanations,  et  que  dans  cette  doctrine  les 
émanations  suivent  un  ordre  descendant,  passant  du 
plus  parfait  au  moins  parfait.  Par  conséquent , si  la 
révélation  de  Dieu  doit  s’accomplir  dans  l’homme,  rien 
de  plus  évident  qu  elle  finit  à lui , et  qu’il  en  est  le  der- 
nier degré.  La  nature  de  cette  doctrine  d'émanations 
est  bien  caractérisée  dans  le  cours  tout  entier  des  ef- 
fluves, telles  que  les  décrivent  les  Valentiniens.  Si  le 
sens  de  leur  première  octoade  n’est  pas  difficile  à dé- 
chiffrer, il  n’en  est  pas  de  même  de  ce  qui  concerne 
la  série  des  émanations;  on  rencontre  là  de  beaucoup 
plus  graves  difficultés.  L’enchaînement  est  d’abord  très 
obscur,  puis  les  désignations  sont  confuses  et  arbitrai- 
res; tantôt  les  idées  qui  ont  déjà  paru  dans  la  pre- 
mière octoade  sont  rapportées  , ou  sans  changement 
aucun,  ou  avec  une  légère  modification  ; tantôt  on  trouve 
des  distinctions  établies  là  où  l’on  ne  peut  rien  saisir 


(i)  Cette  tendance  à l’individuel  distingue  particulièrement  le 
système  valentinien  de  la  doctrine  de  Plotin, 
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de  différent  (i).  Nous  réussirions  difficilement  à jus- 
tifier Valentin  du  reproche  nui  lui  est  adressé;  on  le 
blâme  d’avoir  eu  recours,  pour  remplir  son  schéma- 
tisme numérique,  sinon  à des  dénominations  vides  de 
, sens,  du  moins  à de  pures  imaginations.  Ainsi,  il  nous 
est  raconté  que  les  deux  derniers  couples  de  la  pre- 
mière octoade,  la  Parole  et  la  Vie  d’abord,  puis  l’Homme 
et  l’Eglise  ont  été  produits  pour  la  gloire  de  leur  Père; 
que,  de  même,  ils  ont  voulu  glorifier  leur  Père  par 
leurs  propres  productions.  Ainsi,  la  Parole  et  la  Vie 
ont  donné  naissance  à dix  Éôns  en  cüiq  couples , et 
la  Vie  à douze  Eôns  en  six  couples,  afin  que,  de  cette 
manière,  réunis  à la  première  octoade,  ils  accomplissent 
le  nombre  parfait,  à savoir:  3o.  Il  faut  renoncer  à 
chercher  un  sens  dans  la  confusion  de  noms  donnés  aux 
lions  des  derniers  degrés  (2);  cependant,  une  observa- 
tion se  présente  à nous,  et  n’est  obscurcie  par  aucun 
doute  ; c’est  que  les  émanations  de  l’ordre  femelle,  tant 
de  la  décade  que  de  la  dodécade,  à les  considérer  cha- 
cune en  soi,  sont  coordonnées  avec  un  dessein  marqué. 
Dans  la  décade  se  trouvent  réunis  naturellement  l’Al- 
liance, lCnion  et  la  Compénétration;  et,  à une  distance 
certainement  peu  éloignée,  se  trouvent  la  Félicité  et  la 


(1)  V.  g.  Movoytvijç  s’entend  du  voüç,  et  est  aussi  un  éôn  de  la 
décade;  (3ùGioç  et  (3u6ôç , paxapia  et  fiaxapiÔTijç  sonl  distincts  l’un 
de  l’autre. 

(2)  lien.,  I,  1 , 2.  En  voici  les  noms  : i°  effluves  du  Verbe  : 

(3ü0to;  xai  fuÇiç,  àyriparoî  xai  cvwtiç,  aùrocpurjç  xai  r/Jovt),  âxi vijtoç  xai 
cvyxpaatç,  povo ycvriç  xa'c  paxapia;  2°  effluves  de  l’homme  : irapâ- 
xXr/Tc;  xai  Traxpix'oç  xai  cAirt;,  fnjTpixèç  xai  àyà mj,  âeivoviç  xai 

cvvtatç,  txxAijaiaçix'oç  xai  paxapiôt»;,  AcXijtoç  xai  a expia.  Dans  le 
fragment  rapporté  par  saint  Epiphane  se  trouvent  quelques  diffé- 
rences qui  ne  laissent  pas  d’être  importantes. 
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Jouissance,  qui  peuvent  être  regardées  comme  les  con- 
séquences des  précédentes  émanations,  surtout  si, 
selon  le  caractère  du  système,  on  songe  qu  il  s agit  de 
l’alliance  et  de  l’union  sexuelle  (i).  Il  faut  aussi  remar- 
quer que  toutes  les  idées  qui  appartiennent  à la  décade  ^ 
ont  un  sens  physique.  On  ne  peut  point  douter  que  • 
cette  série  d’émanations  n’implique  la  pensée  que  tous 
les  Eôns  vivent  naturellement  dans  une  heureuse 
unité  (a).  On  saisit  un  caractère  moral  dans  les  idées 
appartenant  à la  dodécade , du  moins  ces  idées  se  rap- 
portent toutes  ù la  vie  humaine  et  à son  développement; 
et  c’est  naturel,  puisqu’elles  sont  des  effluves  de 
l’Homme  et  de  1 Église.  C’est  avec  l’idée  de  1 Église  parti- 
culièrement que  les  émanations  de  1 ordre  féminin  sou- 
tiennent le  rapport  le  plus  prononce,  car  la  Foi,  1 Espé- 
rance et  l’Alfection  sont  réunies  sans  violence  en  un 
même  groupe;  et  1 intuition,  la  Félicité  et  la  Sagesse 
leur  sont  associées  comme  des  compagnes  assorties. 
Nous  savons,  d'ailleurs,  assez  que  le  dénombrement 
des  éôns  a été  fait  avec  l'intention  de  fournir  une  expli- 
cation du  système;  quant  au  symbole  dont  cette  expli- 
cation se  voile,  il  est  difficile  de  1 éclaircir  détail  par  dé- 
tail. Nous  n osons  lui  donner  un  sens  qu’en  le  considé- 
rant en  général  : la  révélation  intérieure  de  Dieu,  dans  la 


(1)  Cette  coDnexion  est  exprimée  sans  équivoque  dans  le  frag- 

ment cité  par  saint  Kpiphane,  c.  6.  (J\n  St  ri  ’oySoà;  ouvqXOc  fiera 
r,5ovîjç  àyyif (Itou  xai  àfOâpTov  Où  yàp  r,v  «XAriXwv  , 

ïv  St  cùyxpao'tç  pcô’  r,iovîiç  àpwâpov. 

(2)  Celte  pensée  se  trouve  encore  plus  nette  dans  4e  fragment 

de  saint  Epiphane,  c.  5.  Voioi  la  série  imtaïf,  ovyxpaoiff, 

ivôvni,  riSovr,.  Je  traduis  : mixtion  , union  , compénétration,  unité, 
jouissance.  On  ne  peut  pas  méconnaître  l’ordre  ascendant.  Ces  do- 
cuments pourraient  agrandir,  élever  le  sens  des  symboles  Valenti- 
niens ; mais  je  ne  veux  point  me  livrer  à cette  interprétation. 
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Raison  et  la  Vérité , manifestée  par  la  Parole  et  la  Vie, 
s’opère  dans  l’unitc  la  plus  intime  et  dans  la  joie  de  la 
nature;  puis,  dans  l’existence  individuelle  de  l’homme  et 
dans  la  foi  intuitive  de  son  Église  , s’accroissent  de  jour 
en  jour  1 heureuse  Espérance  et  le  sage  Amour. 

Mais  si  nous  comparons  ensemble  la  décade  et  la 
dodécade,  nous  retrouvons  encore  exprimée  la  pensée 
générale  de  la  doctrine  des  émanations,  à savoir  : que 
plus  les  productions  s’éloignent  de  leur  source,  moins  leur 
essence  est  parfaite;  car,  selon  les  Valentiniens,  la  sainte 
unité  de  la  nature  est  sans  contredit  plus  élevée  que  la 
foi  sainte,  l’espérance  et  l’amour  dans  l’Église.  Mais  à 
quelque  profondeur  que  descendent  les  émanations  de 
l’homme , tout  ce  qui  en  dépend  est  néanmoins  encore 
éloigné  du  mal  que  nous  trouvons  dans  ce  monde.  Il  y 
a sans  doute  une  limite  dans  les  émanations  indivi- 
duelles; mais  y rencontrât-on  un  état  passif,  il  ne  s’en- 
suivrait absolument  rien  : tous  les  Éôns  concentrent 
leurs  désirs  sur  le  repos  (1);  et,  tout  comme  la  raison 
sait  dans  quel  but  elle  est  produite  (2),  tout  comme  elle 
sait  qu  elle  est  destinée  par  sa  production  ultérieure  à 
honorer  le  Père,  de  même  les  autres  Éôns,  unis  de  la 
plus  intime  union  avec  la  Raison , aspirent  en  consé- 
quence à révéler  leur  force  dans  les  limites  de  leur 
être.  Les  Valentiniens  nomment  aussi  les  trente  Éôus 
le  royaume  invisible  et  spirituel  de  la  plénitude 
(irXripwpa)  (3),  parce  que  là  tout  est  dans  la  satisfaction  , 
se  suffit  à soi-même  sans  la  matière,  et  sans  la  souillure, 
sans  la  tyrannie  des  sens.  Bien  qu’au  sein  de  cette  magni- 
ficence suprasensible  ne  règne  aucune  union  immédiate 


(1)  Iren.,  1,2,  1. 

(2)  Ib.  I,i,  !• 

(3)  Ib.  I,  1,  3. 
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entre  les  effluves  inferieures  et  le  l)ièu  suprême,  iîieil 
que  les  dernières  vertus  de  la  vie  ecclésiastique,  la  foi , 
l’espérance,  l’amour  y aient  aussi  leur  place,  cependant 
chaque  Éôn  se  suffit  à lui-même  en  restant  à son  rang, 
et  obtient  par  suite  la  félicité. 

Ce  n est  donc  pas  de  cette  manière  que  fut  déduit, 
fondé  le  monde  sensible  , le  monde  divisé  en  lui-même  , 
le  monde  du  mal;  les  productions  régulières,  légitimes, 
enfantaient  toujours  le  régulier,  le  légitime,  le  bon.  Il 
fallut  donc,  pour  arriver  au  monde  sensible,  avoir  re- 
cours à une  autre  supposition.  Tout  était  préparé  pour 
elle,  car  on  admettait  que,  dans  le  cours  des  émana- 
tions, plus  celles-ci  s’éloignaient  de  leur  source,  plus 
s’aggravait  d’abord  leur  imperfection , et  s’augmentait 
ensuite  leur  disposition  passive,  leur  aspiration  à revenir 
à leur  origine.  Cette  disposition,  cette  aspiration  doit  être 
contrebalancée  dans  les  Éôns  parfaits , puisque  la  force 
de  leur  vertu  peut  la  surmonter  et  l’équilibrer;  mais  on 
comprend  que  l’aspiration,  le  désir  croissant,  l’énergie 
de  la  vertu  diminue , qu’à  la  fin  celle-ci  ne  pouvant  plus 
faire  contre-poids  au  désir,  le  jflésir  reste  victorieux. 
C’est  là  ce  qui  arrive  au  demie?  Éôn,  à la  Sagesse.  Aspi- 
rant à connaître  Dieu  qui  ne  peut  être  connu , elle  se 
sépare  de  ses  compagnes , pour  se  rattacher  à sa  source , 
comme  la  raison  se  rattache  à elle.  C’est  là  sa  passion , sa 
témérité  (*<%<*),  qui  a pour  prétexte  l’amour.  Mais  en  se 
séparant  de  ses  compagnes , elle  est  privée  naturelle- 
ment de  sa  force  pour  enfanter  légitimement  et  vérita- 
blement; bien  plus,  elle  court  le  risque  de  perdre  son 
être  propre,  sa  personnalité,  et  d’être  absorbée  dans 
l’existence  de  Dieu.  Ainsi  s’explique  la  lutte  de  la  Sa- 
gesse et  son  mouvement  passionné,  qui  se  rattache  au 
inonde  imparfait,  sensible  : lutte  qui  désigne  au  moins 
le  principe  suprasensible  du  mal.  Mais  ce  ne  pouvait 
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être  qu’un  moment passager,  une  entreprise,  téméraire, 
dont  l’inutilité  devait  bientôt  être  reconnue,  et  qui  de- 
vait alors  ramener  la  Sagesse  à son  rapport  naturel  avec 
le  inonde  de  la  plénitude  spirituelle;  car  ce  monde  ne 
pouvait  naturellement  pas  être  troublé.  La  Limite  (ôpo;), 
que  les  Valentiniens,  selon  leur  habitude,  dépeignent 
comme  une  personne , mais  que  nous  avons  déjà  vue  être 
inhérente  à la  nature  de  chaque  effluve  du  monde  des 
Éôns,  ramène  donc  la  Sagesse  à elle-même,  et  lui  montre 
que  le  Père  primitif,  le  Propater  échappe  à toute  con- 
naissance; en  sorte  qu’en  effet  elle  dépouille  son  senti- 
ment, sa  passion  d’aupàravant(i).  Les  Valentiniens  ajou- 


(l)S.  lien.,  1,2, 8.  nporiXarro  <&  iroXù  b TcXtUTOtto;  xor;  v*tô Totroç 
Tri;  0wO£xâôo;.\Triç  àjr'o  tov  àvGpcàirav  xoti  ri;  txxXSjecaç  7rpoêfÇXr,pt£voç 
atwv,  Toureçiv  ri  coûtât,  xoti  e-xaOe  7rtxGoç  aveu  rè;  'rrurXoxrï;  toù  ou— 

Çùyou,  tou  3sXrîToû  ’ ô Èvrpjaro  pcv  iv  Toi;  n:p\  tov  voûv  xai  rr,j  iXrj- 
Gfiav,  à7££7xr,\ic  ôÈtt;  toütov  tov  irpo-ptxrr£vTtx,  7rpbtpottjtv  ui-j  àyûnr/Ç, 
ri).ur,ç  «Se  Sia  to  pivj  xtxo  ivwvüfsdat  Tto  TraTpi  Toi  TtXtttp  xotÛco;  xoti  b 
voû;.  To  o";  irdiGo;  tTvott  Cr/Trjertv  tou  iratTpô;  " vqGeXc  ytxp,  w;  Xeyouoi, 
to  ptrysGo;  aurai}  xaràkatth  ’ tKtira  pci)  ôuvrjGrïvctt  Ætà  to  à'îuïcÉTt»  Èrtt-  w 
6<xXt7v  ■KpàypuXTi  xoti  Èv  iroXXto  -rtdtw  àyâbat  ycvopiEvov  ôta  te  to  pt&iOo; 
t6ù  (ïdtGou;  xai  àveÇrçfvtaçov  toù  irarpb;  xai  -triv  irpbç  aùrov  ço'pyriv 
sxTttvbptvov  oe£  irct  to  itpboQcrj  Ùtc'o  Tri;  yXux'jTijro;  owtoù  teXeutoTov 
iv  zaraTf  icooGai  xai  àvaXcXùoGai  tiç  Tr,v  5Xr,v  oùstav,  il  pn  r-r,  çr,at— 

Çoùorj  xoti  Èxto;  tou  àppŸrau  fiEyeOou;  ipuXaocoûo//  rà  oXa  ouvetu^e 
âuvtxpttt.  Tooitvjv  il  tt,v  âvaafMv  xoti  ôpov  xaXoïio.v,  uf  ’ ri;  ; TCEO^rioÛott 
xai  cçnçiybai  xoti  ptbytç  £7r:çp£\{<avTot  Et;  ÉotuTÔv  xoti  irEioGEvra,  oti  àxa- 
TtxXr/iTTÔ;  Éçtv  ô iraTvip,  ànoOccOat  rr,y  TrpOTEpatv  ÈvGùurjotv  cùv  tü 
ÈTrtytvopfvtp  TcotOtt  Èx  toù  ÈxjrXr.xTou  exeivou  â'aûuaro;-  Celle  SXr,  où  o tôt 
eit  évidemment  ici  l’èssciire  de  Dieu,  c’est-à-dire  l’ essence  de 
toutes  choses,  l’esstënce  t|iii  comprend  tout  en  soi.  Celte  même  re- 
présentation exprime  la  cra  nte  de  la  sotptot  ptr,  aurb  to  tT.ott  teXo; 
fyn,  tel  eju’il  faut  lire  avec  liülius  d’après  les  anciens  interprètes. 

On  voit  encore  ici  quelle  haute  valeur  les  Valentiniens  accordaient 
à l'existence  individuelle.  Ou  peut  aussi  comparer  avec  la  crainte  < 
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laieut  encore  qu  après  cet  écart  et  ce  retour  de  la  Sagesse, 
la  liaison  innée  avait  produit  un  autre  couple,  à savoir, 
le  Christ  et  le  Saint-Esprit,  pour  affermir  le  royaume  de 
la  plénitude,  et  afin  qu’aucun  autre  Éôn  ne  souffrit 
rien  d’analogue  à ce  qu’avait  souffert  la  Sagesse  (i). 
L’Esprit  saint  devait  relier  tous  les  Éôns  les  uns  au* 
autres  si  étroitement,  que  chacun  représentât  en  soi  le 
royaume  spirituel  tout  entier,  et  que  tous  trouvassent 
ainsi  un  repos  parfait  (2). 

Ainsi,  la  passion  de  la  Sagesse  se  termine,  mais  ses 
conséquences  sont  indéfinies.  Elles  sont  considérées  ici 
dans  leur  essence.  11  11e  faut  pas  oublier,  au  milieu 
du  récit  de  ces  phénomènes  concernant  le  royaume 
suprasensible  de  la  Plénitude,  que  tout  doit  y dési- 
gner des  rapports  éternels  : toutes  les  émanations  de 
Dieu  sont  des  Éternités.  Mais  ces  rapports  supposaient 
que  tout  ce  qui  existe  dans  le  monde  sensible  avait  d’a- 
bord été  formé  suprasensible.  Même  le  mal  qui  existe 
au  sein  du  monde  sensible  avait  été  formé  préalablement 
dans  la  passion  de  la  Sagesse.  Et-,  tout  comme  c’est  le 
mal  qui  distingue  essentiellement  le  monde  sensible  du 
monde  suprasensible , de  même  la  passion  de  la  Sagessç 
doit  être  considérée  comme  le  principe  suprasensible  de 
ce  que  le  monde  sensible  et  le  monde  suprasensible  sont 
essentiellement  différents  l’un  de  l’autre.  Bien  que  cet 
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précédente  celle  que.  l’essence  ne  délaisse  la  vie.  Ib.  I,  1.  Une 
représentation,  qui  ne  me  semble  pas  en  accord  avec  l’ancien  sys- 
tème des  Valentiniens,  fournit  le  récit  que  le  |3y0’o;  a produit 
{tour  lui,  sans  le  jriyvj,  mais  au  moyen  du  voûj,  t’opoç.  Ib.  I,  a,  4. 
'(1)  Ib,  1, 2,  5. 

(2)  Ib,,  § 6.  Ils  deviennent  tous  vôcç,  Xôyici , yptçol,  etc.,  mais 
non  pas  frjQot,  c’est-à-dire  qu’ils  ont  une  connaissance  complète, 
non  de  l’infini,  mais  seulement  de  sa  révélation  intérieure,  spiri- 
tuelle , autant  qu’ils  peuvent  la  comprendre. 
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Éôn  , la  Sagesse,  séparé  de  ses  compagnes,  ne  pût 
rien  produire  de  vrai  et  d’éternel,  cependant  la  force 
productive  lui  restait  toujours , et  la  Sagesse  formait 
du  moins  une  copie  du  vrai,  d’après  le  principe  fon- 
damental que  les  produits  des  couples  sont  de  na- 
ture éternelle  ; et  ce  qui  découle  d’un  Éôn  appartient 
aux  copies,  aux  images  (i).  Chaque  Éôn  formait 
donc  dans  son  ignorance  le  faux , le  non  - vrai , ou 
plutôt  il  ne  le  formait  pas , mais  le  faux  avait  son  ori- 
gine dans  l’Éôn  ; car  tout  acte  qui  n’est  pas  entrepris 
dans  un  hut  général  n’est  pas  un  acte  (2).  La  pensée  de 
la  Sagesse  (ÈvOùpioiç,  Achamoth),  qui  11’en  est  que  la  pas- 
sion , est  séparée , comme  il  a été  dit , de  la  Sagesse  ; et 
puisque  cette  peusée  de  la  Sagesse  conserve  cependant 
une  analogie  avec  elle , elle  est  le  monde  sensible,  copie 
du  suprasensible. 

Les  Valentiniens  dépeignaient,  selon  leur  manière, 
avec  une  grande  richesse  de  métaphores , l’origine  et  la 
formation  du  monde  sensible.  En  général  ils  disaient  : 
la  Sagesse,  dans  sa  tendance  vers  l’impossible,  a donné 
naissance  à la  matière  sans  forme , qui , selon  sa  nature, 
est  un  être  femelle  (3),  mais  où  il  ne  faut  pas  voir  une 


( t)  Valent,  ap.  Clem.  Alex,  stroni.,  IV,  5ot).  Q<jx  ex  ovÇv- 
ytaç  Trpotp^tTai,  TrXr/pwptotrâ  içiv  ’ 07tx  Si  a ko  i/o;,  eÎxoveç.  Cepen- 
dant clxwv  a quelquefois  pour  les  Valentiniens  la  même  signification 
que  n).r,po>ua,  parce  que  ir Xripwpx  représente  l'archétype  de  Dieu. 
Ce  serait  une  exception  à la  règle,  si  l’opoç  seul  était  émané  du 
jîuQôç  mâle  et  femelle,  comme  il  a été  déjà  dit. 

(2)  Fragm.  Valent,  ap.  Epiph.  hœr.t  XXXI,  6.  Tlepà  yàp  ou 
Tiç  irpotooEt,  iàv  pr,  voî  xotQoXizwç,  où  Trpâootj. 

(3)  S.  Ircn.,  1 , 2,3.  Aouv<ztw  xai  àxocTaXr/Trr<p  irpaypotTt  aùrr,v 
ttri^tiprîaaoorj  texeTv  oùutav  apopyov,  olov  yùoiv  eT^e,  3xXeiocv  ( téxeîv]. 
L’oùaioe  apop<po{  est  la  matière  selon  le  langage  stoïcien  ; plusieurs 
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matière  morte  : car,  dans  cet  écart  de  la  Sagesse,  se  re- 
marque toujours  la  vie,  l’impulsion  physique  ; par  con- 
séquent la  crainte  d’étre  entièrement  privé  de  la  vie 
peut  saisir  cet  Éôn  en  déviation,  en  déchéance  (i); 
bien  plus,  outre  le  principe  animique,  un  principe  pure- 
ment spirituel  est  présupposé  dans  la  Sagesse  (2)  ; 
car , malgré  toute  l’imperfection  de  l’œuvre  de  sa  pas- 
sion , on  y démêle  toujours  l’image  de  la  Sagesse , 
qui  ne  peut  être  sans  analogie  avec  l'Éôn  original  (3). 
Ainsi  nait  tout  ce  que  nous  trouvons  dans  le  monde 
sensible;  la  chute  de  la  Sagesse  produit  le  matériel, 
i'animique  et  le  spirituel  , qui  sont  les  trois  degrés 
de  l’existence  dans  le  monde  selon  les  doctrines  Valen- 
tiniennes , comme  selon  les  doctrines  gnostiques  expo- 
sées précédemment  (4). 

Ces  traits  généraux  se  dessinent  nettement  ; mais  les 
développements,  les  détails,  présentent  une  confusion 


» 


» 


»* 


passages  analogues  les  uns  aux  autres  le  prouvent,  v.  g.  Iren.,  I, 
4,  st  ; 5,  4,  ùXnô)  oùctot , II  , 29,  3.  Elle  est  nommée,  ib.  1,2, 
4,  irvEufia-nxi)  ouata,  et  décrite  comme  une  tpuatxi)  bpu.r, , ce  qui  est 
également  tout  stoïcien  ; mais,  au  fond,  cette  pensée  domine  que  la 
matière  n’est  pas  un  corps  : aussi  est-elle  appelée  âfxopcpoç  et  àvtt- 
(5toç  ; on  pouvait  donc  craindre  la  résolution  de  la  Sagesse  dans  l’in- 
forme, ci;  aTTCipov  pco'J'Trjç  -rr)<;  oùciaç,  car  la  matière  est  infinie. 

Tb.  1,3,  3. 

(1)  S.  Iren.,  I , 2,4.  •fruvtxŸ)  ippr)  (Cf.  Ib.  II,  29,  3);  4,  1. 

(2)  Ib.  1 , 5 , 1 ; II,  29 , 3. 

(3)  Valent,  ap.  Clem.  Alex.,  I.  c. 

(4)  S.  Iren.  II,  29,  3. Naluralitcr  enim  et  secundum  substautiam 
eicissa  esse  tria  généra  dicunt  a maire  : piïuiûm  , quod  quidem  sit 
de  apoiïa  et  taedio  et  timoré,  quod  est  materia;  alterum  autem  de 
impetu  , quod  est  animale;  quod  autem  enixa  est  secundum  visio- 
nem  eorutn,  qui  circa  Christum  sunl  angeli,  quod  est  spirilale. 
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inextricable  , que  les  défectuosités  des  traditions  ne 
permettait  que  difficilement  d’éclaircir,  et  qui  s’accorde 
d’ailleurs  parfaitement  avec  la  nature  de  cette  doctrine 
d’émanations.  Mais  comme  ces  détails  ne  concernent  pas 
1 essence  de  la  pensée  fondamentale,  nous  pouvons  nous 
contenter  d’exposer  quelques  points  qui  caractérisent 
exactement  la  tendance  du  système  et  ses  rapports  avec 
le  cours  de  l’iiistoire.  Au  nombre  de  ces  points  princi- 
paux nous  compterons  ce  que  nous  savons  sur  la  forma- 
tion des  éléments  matériels  du  mondé!  Cette  théorie 
a pour  but  incontestable  de  montrer  que  les  quatre 
éléments  sont  formés.par  la  pensée  passionnée  de  la  Sa- 
gesse .éléments  qui  sont  différents  entre  eux  à cause  des 
differents  mouvements  de  la  passion.  Mais  les  passions 
différentes  et  leur  rapport  aux  divers  éléments  ne  nous 
sont  pas  toujours  exposés  de  la  même  manière.  Nous 
choisirons  une  de  ces  expositions  qui  montrent  avec  le 
plus  d’évidence  le  rapport  dont  il  est  question.  Les  larmes 
d’Achamoth,  nous  dit-on,  produisent  la  matière  humide, 
son  rire  engendre  la  matière  lumineuse,  sa  tristesse  en- 
faute  la  matière  solide,  et  sa  crainte  donne  naissance  à 
la  matière  mobile  (i).  Comment  sont  dérivés  les  diffe- 


(i)  Ib.  II,  io,  3.  Dicnnl  ex  lacrymis  Achamoth  humectant 
prodiis.se  au  hstanliain , a risu  autem  lucidam  , a tristitia  autem  so- 
udain et  a timoré  mobilem.  En  voyant  la  matière,  le  mal  émaner 
du  xâGo; , on  se  rappelle  les  doctrines  stoïciennes;  avec  ces  doc- 
trines s’accordent  pareillement  la  division  en  quatre  TràQn , qui 
règne  aussi  chez  les  stoïciens.  Mais  l'énumération  des  ir«Or)  chez 
les  Valentiniens  est  autre  que  chez  les  philosophes  du  punique. 
En  outre  il  est  frappant  que  les  larmes  sont  chose  différente  du. 
deuil  ; à la  place  du  denil  se  trouve  aussi  quelquefois  l'txirl.vi^'î* 
Ib.  I,  l\  , a.  Les  traditions  sont  en  général  très  confuses;  souwut 
layvota  ou  Vomopla  compte  parmi  les  -xâ0>j  ; lb.  1,  a, 3;  5,4>  8, 
i , passage  où  l’on  compte  trois  iràfbi  seulement;  alors  on  entend 
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rents  états  passionnés  d’Achamoth , nous  ne  l’appre- 
nons que  par  une  tradition  insuffisante.  Aehamotli  doit 
avoir  pleuré  et  gémi  sur  l’imperfection  de  son  existence , 
lorsqu'elle  se  trouva  séparée  de  la  plénitude  divine  , au 
milieu  de  l’obscurité  et  du  vide  (xtWfux)  ; quelquefois 
néanmoins,  comprenant  encore  la  pensée  de  la  lumière 
quelle  a délaissée , elle  doit  avoir  éclaté  de  rire  ; mais 
alors  elle  doit  avoir  été  saisie  de  la  crainte  d’étre  à son  . 
tour  abandonnée  de  la  vie,  et  elle  doit  être  tombéo 
dans  le  doute  ( âmpla  ) lorsqu’elle  chercha  la  Cause 
primitive  , et  quelle  voulut  cacher  ce  qui  lui  était 
arrivé  (i).  La  formation  de  la  matière  est  encore  attri- 
buée d’une  autre  façon  à quatre  éléments  ; il  semble 
qu  elle  ne  résulte  pas  de  la  diversité  des  mouvements 
passionnés,  mais  de  l’action  du  monde  des  Éôns  sur  la 
pensée  de  la  Sagesse  débordant  dans  l’infini.  Le  Christ 
doit  avoir  formé  la  matière  par  compassion , mais  quant 
à l’essence  même,  non  quant  à la  connaissance (2)  : ce 
qui  veut  dire  tout  simplement  que  dans  les  ténèbres  de 


encore  mieux  ( 1b.  I,  5,  4)  Tbv  ayvoiav  toîç  Tptpi  •K&fhm  cyxt— 
Xf>uy9ai , ce  qui,  jusqu’au  nombre  des  1 r<x9w,  est  entièrement 
stoïcien.  La  cof'rx  est  quelquefois  aussi  permutée  dans  ces  énu- 
mérations avec  l’Achamoth,  ce  qui  peut  s'expliquer  et  se  justifier. 
C'est  à une  autre  représentation  qu’appartient  ce  que  l’on  trouve  k 
ce  sujet , Diclasc.  anat.,  y g 6 b. 

(1)  IL.  1,2,3;  4 , 1 sq.  De  môme  dans  ces  énumérations  il 
est  question  tantôt  de  eoipia  , tantôt  d'Achamoth.  L’àiropîa  est  dé- 
crit ici  comme  l’èjrifiufjitot,  quatrième  irâQo;  des  stoïciens. 

\“i)  1b.  I,  4,  1.  OixTtipavTa  te  aÙTYjv  rov  Xpiçôv tyi  tètqt 

Juvotpt I [iipifUMJÏl  TïjV  X3T  ’ oÙdlCtV  f iblOV,  dÙÀ  ’ OÙ  TT/Ï  XOCTX 

yvtoatv.  Ib.  1,8,4-  Sur  la  formation  xar’  oÙ7(o»,  cf.  1b.  1,4,5; 
7,2.  Héraeléon  nomme  la  même  opération  ppptpwci;  xari  tïiv  yl- 
vcOiv.  Orig.  in  s.  Joh.,  111,  i5  , 73.  Mai»  à côté  de  piôpyoxiiç  xarôt 
yvuorj  est  placée  l’f« vif  tôjv  tt4Ô«v  Dt donc,  anat.,  y 96  a. 
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. ce  monde  sensible  brillent  encore  des  traces  de  l’Être 

J*  spirituel  supérieur,  que  dans  l’ignorance  de  la  passion 
apparaissent  des  jugements  raisonnables , et  que  dans  la 
formation  de  la  matière  on  découvre  des  fins  suprasen- 
sibles.  Cette  même  pensée  est  également  développée 
dans  un  autre  récit.  La  Sagesse , après  avoir  reconnu 
l’imperfection  de  sa  pensée,  songea  à revenir  sur  ses 
pas,  et  lorsqu’elle  fut  assurée  de  Sa  faiblesse,  de  son 
impuissance,  elle  adressa  des  supplications  au  Père,  et 
les  autres  Éôns  , la  Raison  surtout , se  joignirent  h 
elle  : ainsi  fut  formée  la  matière  (i).Ou  bien  encore  : la 
pensée  de  la  Sagesse  aurait  été  prise  d une  aspiration 
vers  le  mieux,  parce  qu’il  lui  restait  un  sentiment  de 
l’immortalité  que  le  Christ  et  l Esprit  saint  auraiertt  dé- 
posé en  elle  (a).  Cette  aspiration  mnrquait  le  retour  à 
l’Éternel.  Mais,  en  même  temps,  i’animique  était  en- 
gendré par  ce  retour  [ii uçp*x.v) , ou,  selon  un  autre  récit, 
par  le  retour  et  par  la  crainte;  car  1 âme  formatrice  du 
monde,  le  Démiurge,  prenait  son  origine  dans  le  retour, 
et  les  autres  âmes  , dépourvues  de  raison , celles  des  ani- 
maux et  des  hommes  (3),  devaient  leur  naissance  a la 
crainte  ; ce  qui  signifie  que  la  pensée  de  la  Sagesse,  en  pro 
duisant  lame  du  monde  ou  l’Être  formateur  du  monde  (4), 
lui  concéda  la  toute-puissance  dans  ce  monde  qui  est 
tourné  vers  le  bien,  et  soumit  toutes  les  limes  par  la  peur 
à cette  àme  universelle.  Outre  le  corporel  et  l’ahimiquo . 
les  Valentiniens  plaçaient  encore,  comme  il  a été  remar- 
qué, le  spirituel  dans  ce  inonde  ; et  ils  ont,  touchant  ce 


(i)  lb.  I,  a,  3.  L'ai,, la  w;  vXïiç  parait  remplacer  ici  la  fria- 
iftucti  xar’  oùcrcav. 

(a)  lb.  I,  4,  t. 

(3)  lb.  1,4,  2 > 5,1  et  4. 

(4)  2i.  1,4,  «}  5,  »•  -V- 
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point . des  récits  qui  Je  développent  par  des  images 
différentes.  Ils  dérivaient  les  mauvais  génies  de  l'af- 
fliction d’Achamoth , et  ils  leur  attribuaient,  comme 
esprits,  une  connaissance  du  monde  supérieur  (i);  ils 
enseignaient,  d’ailleurs,  que  la  pensée  de  la  Sagesse  a 
enfante  le  spirituel  à la  vue  des  anges  qui  accompa- 
gnaient  le  Sauveur  (2)  ; cependant  la  pensée  de  la  Sagesse 
11a  pas  pu  former  le  spirituel,  comme  elle  avait  fait  le 
corporel  et  l'animique,  parce  qu’il  était  de  même  essence 
quelle  (i).  On  voit  que  ces  deux  représentations  s’ac- 
cordent parfaitement  l'une  avec  l’autre  au  fond.  La 
pensée  de  la  Sagesse  est  toute  spirituelle;  le  mouvement 
passionné  de  cet  être  spirituel , l’affliction , ne  peut  être 
considéré  que  comme  quelque  chose  de  spirituel,  et  les 
modes  de  la  matière  elle-même  ne  sont  aussi  que  des 
mouvements  passionnés  du  spirituel. 

Nous  voici  arrivés  au  point  principal  de  la  doctrine 
des  Valentiniens;  nous  devons  l’établir  fermement.  La 
doctrine  Valentinienne  s’appuyait  sur  un  idéalisme  pur, 
qui  s’efforcait  d’expliquer  toute  existence  dans  ce 
monde  par  l’action  et  la  passion  spirituelle,  et,  à leur 
tour,  I action  et  la  passion  spirituelle  par  un  être  spiri- 


(1)  lù.  1,5,  4*  Ex  & f>5;  Xusrxiî  rôt  rrvcuua-nxà  vfjiç  «ovijpûxî  St~ 

àâoxovat  ytyovfvac.  — Kati  rov  pùv  xou/xoxfxzopa  le  diable]  ytvùyjxttv 
rà  ùircp  aùf&v,  oti  7rvtùfiâ  èç<  tyiç  irovijpi'aç.  Il  est  constant  que  le 
diable  est  considéré  comme  créature  du  démiurge;  ce  qui,  selon 
moi , ne  concorde  point  avec  la  supposition  précédente.  D'après 
Héracléon  ap.  Orig. , in, S.  Joh.,  XX,  2a  , 345  , le  diable  est  ix 
irXâ»)ç  xa't  ayvoiaç  d Achamotb  naturellement.  De  même  il  est 
nommé,  ib .,  XIII,  16,  2)5,  pepoç  ex  ôXrjç  r?ç  uXrjç,  car  la  \>\r,  n’est 
autre  chose  que  le  TriQoî'rriç  Èv0vpuîî£o>ç. 

(2)  1b.  I,  4 , 5;  5,  1 ; fc';  II,  29, 3.  t ■ A-  ré;  . 

(3)  7i.  I,5,i.  , -î  ‘itV.-,  - 
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tuel  unique,  principe  primitif  de  toutes  choses  (i).  L’en- 
semble entier  du  système  dans  lequel  les  Valentiniens 
ont  coordonné  leurs  émanations  et  les  ont  mises  en  rap- 
port avec  le  monde  sensible,  ne  laisse  aucun  doute  sur 
leur  idéalisme , bien  que  plusieurs  traditions  aient  attri- 
Jbué  aux  Valentiniens  une  autre  tendance.  Nous  distin- 
guons deux  représentations  qu’on  a prétendu  leur  impo- 
ser : ils  soutenaient,  a-t-on  cru,  que  l’éternité  de  la 
matière  existait  à côté  de  Dieu  ou  en  Dieu.  Il  est  fâcheux 
que  les  Valentiniens  ne  se  soient  pas  tous  exprimés  nette- 
ment sur  le  système  qu’ils  avaient  adopté.  Mais  ni  l une 
ni  l’autre  représentation  ne  se  trouve  dans  l'exposition 
que  saint  Irénée  a faite  du  système  des  émanations  des 
Valentiniens;  elles  ne  peuvent  se  trouver  que  dans  des 
traditions  postérieures , ou  dans  la  polémique  contre  les 
sectes  valeutiniennes,  par  conséquent  dans  des  passages 
auxquels  nous  ne  pouvons  accorder  qu’une  autorité 
subordonnée.  Ou  a comparé  par,  ce  côté,  sous  le  rapport 
de  cette  double  représentation,  la  doctrine  des  Valenti- 
niens non  seulement  à la  doctrine  de  Platon , mais  encore 
& celles  d’Anaxagoras  et d’Empédocle  (2);  on  leur  attribue 

(1)  Ce  n’est  pas  un  petit  service  que  Bâtir  a rendu  en  présen- 
tant une  explication  différente.  Voy.  son  Histoire  tle  la  connais- 
sance chrétienne , 161  sq.,  où  la  lutte  rapportée  plus  haut  est  dé- 
veloppée au  long.  Plusieurs  expressions  de  Néander  portent  à 
croire  qu’il  attribuait  aussi  ce  caractère  au  système  Valentinien 
(v.  g.  Histoire  de  l'Église , II,  643);  mais  il  n’y  a rien  lit  d’as- 
suré, de  déterminé.  Toutefois,  Baur reproche  souvent  aux  Valen- 
tiniens leur  dualisme;  c’est  qu’il  se  sert  d’un  langage  qui,  dans  les 
temps  modernes,  a donné  lieu  à de  fréquentes  confusions.  Sous  le 
rapport  des  démonstrations,  je  ne  suis  pas  tout-à^fail  de  l’avis  de 
Baur.  ‘ 

j v(î)  S'.  Ircn.,  II,  14,  4-  Et  hoeautem,  quodex  snbjecla  maleria 
dficunt  fabricétorem  fecisse  mundum  , et  Anaxngoras  et  Empedocies 
et  Plato  prirni  ante  lins  dixerunt. 
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et  c’eSt  en  c«  sens  qu’il  faut  entendre  les  Valetltiniens, 
lorsqu  ils  dépeignent  les  choses  sensibles  en  Dieu;  ils 
les  représentent  comme  une  partie  du  manteau  de 
Dieu  (i),  et  il  faut  considérer  cette  partie  connue  la  ma- 
tière primitive  dans  son  essence  éternelle.  Mais  toutes 
ces  interprétations  sont  faibles  et  de  peu  d’importance, 
si  on  les  compare  à la  tendance  générale  dit  système 
entier.  Il  ne  manque  pas  de  traits , de  détails  qui  ex- 
priment avec  la  plus  grande  clarté  le  sens  idéaliste  de 
la  doctrine  vuleMiniennc.  Ainsi  les  Valentiniens  dédui- 
sent la  conduite  passionnée  d’Achamoth  du  sentiment 
de  son  abandon  dans  les  ténèbres  et  dans  le  vide  (2); 
il  est  souvent  question  du  vide  dans  lequel  le  monde  a 
été  formé,  et  même  de  l’ombre  du  vide  (3),  expressions 
qui  montrent  manifestement  que  les  Valentiniens  consi- 
déraient la  matière  comme  un  néaht  absolu,  comme  la 
limite  de  l'être.  Ce  n’est  pas  avec  la  matière,  entant 
qu’existant  en  soi,  que  le  monde  a dû  être  formé-,  mais 
c’est  dans  la  matière  que  devaient  vivre  de  leur  vie  im- 
parfaite les  génies  déchus.  C’est  aussi  dans  ce  sens  qu’il 
faut  entendre  l’explication  de  Marc  sur  la  composi- 
tion de  tout  au  moyen  de  l’unité  et  de  la  dualité  (4),  deux 
principes  qui  prévalent  tellement  dans  le  royaume  des 
Éôns  que  nul  autre  principe  étranger  au  royaume  spiri- 
tuel ne  peut  être  porté  à la  production  des  choses.  Sans 


gens  stoïcien  : AguXuj  Sï  r,  oùïta,  wç  âv  -iraôij tÎj  x*(  vjroxeif xrv*) 
Spaçripîw  xoù  xvpiwrani  ama. 


, (1)  S.  Ire»).,  II,  4 1 2. 

(2) .  S.  Iran.,  1,4,  2*  Kgvwpa  par  opposition  avec  uXviptvfia.  Di- 
(lasc.  anat.,  794  b,  xivtéfi w yvtéîtw;. 

(3)  S.  Ireu. , II,  3,  1 sqq.;  8,  3.  Llmbra  cenomalis. 

(4)  Jb.  I,  16  , I.  Ex  pov<w5oî  xot:  (îvouSoî  tpâaxorm  r«  SX*  «wlT- 
Tr,xEvai.  Cf.  Néander,  Sjst.  gnost .,  220. 
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doute  on  peut  être  surpris  au  premier  abord  quePtolé- 
mée,  autre  Valentinien  , ait  opposé  au  Dieu  suprême  et 
incréé,  bon  de  sa  nature,  un  être  méchant,  le  diable  , 
qui  est  de  nature  matérielle  et  multiple , et  est  dénommé 
Corruption  et  Ténèbres.  Mais  il  faut  remarquer  que  ces 
assertions  se  trouvent  dans  un  écrit  qui  était  simple-  • 
ment  destiné  à préparer  aux  doctrines  approfondies  du 
système , et  que  Ptolémée  n’a  pas  omis  de  poser  dans 
cette  sorte  d introduction  le  Dieu  suprême,  l’Etre  bon  par 
excellence  comme  la  source  de  toutes  choses,  même  du 
mal,  même  du  diable(i  ).  Mais  comment  faut-il  entendre 
ici  l’opposition  entre  le  diable  et  Dieu , et  comment 
peut-on  la  concilier  avec  la  doctrine  d’un  principe  unique 
de  toutes  choses?  Cette  difficulté  est  levée  clairemeut 
par  une  autre  opinion  des  Valentiniens,  qui  exclut  po- 
sitivement tout  dualisme  dans  les  principes  du  monde. 
Les  Valentiniens  soutenaient  que  le  Père  de  toutes 
choses  renferme  tout  en  lui , et  que  hors  de  la  plénitude 
divine  il  n’v  a rien.  Par  ces  expressions  « en  Dieu  et 
hors  de  Dieu  « il  ne  faut  pas  entendre  un  rapport  d’es- 
pace, mais  la  connaissance  et  l’ignorance;  en  Dieu  se 
trouve  celui  qui  le  connaît,  hors  de  Dieu  est  celui  qui 
vit  dans  l’ignorance  de  toutes  choses  (a).  Ainsi,  Acha- 


» (l)  Ptolem.  ap  Epiph.  Hær XXXIII,  7.  ET;  yotp  èç/v  ôtytv- 

wjroç  0 -xaxKp , èif  ou  rà  iravra  xtùv  iroty-rtov  r)pr*t[uyoyj  arc' 

aÙToû. Toü  f«v  yàp  àvnxEiptvou  tçT»  r,  oxjala  «Oopdt  te  x-ù  axô- 

to;  ’ ûl.ixijç  yàp  outo;  xot  iroXuayiîriç.  Airo  piâ;  âpyr,;  rûv  ôluv  ouoij; 
xoT  ouoAcyoufjitvriç  r,u~v  xat  ■nrt7nç,cuficvTj;,  àyivyr,xo\>  xttî  àyïfyrii, . 
cuvtçrjootv  xoù  auron  ai  ipvouç,  f,  xc  x î;  «Go pà;  xai  tÜ;  ptxo -njTa;. 

(A)  S.  Iren,,  II  , 4,  2-  Continere  omnia  patrem  omnium  et  extra 

pleroma  esse  nihil. Et  id,  quod  extra  et  quod  intus,  dicere 

eos  secundum  agnilionem  et  ignorantiam , sed  non  seeundum  lo- 
calem  distantiam,  lb.  5,  a.  Id,  quod  est  extra,  ignorantiam  di— 
cunt  universorum. 
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motli , la  pensée  dé  la  Sagesse,  est  évidemment  hors  dé 
la  plénitude  divine  , par  cette  seule  raison  qu  elle  n’em- 
brasse pas  fensemble  des  choses  dans  sa  passion  ; mais 
Dieu  n'en  renferme  pas  moins  les  ténèbres  du  diable  et 
tout  ce  qui  relève  de  l’existence  matérielle.  Lorsqu’elles 
possèdent  la  vérité,  toutes  ces  choses  sont  en  Dieu;  lors- 
qu elles  sont  plongées  dans  l’ignorance,  elles  se  croient 
éloignées  de  lui. 

Cette  conception  des  choses  s’harmonise  parfaitement 
avec  toute  la  doctrine  des  Valentiniens  , et  on  ne  peut 
pas  se  le  dissimuler  du  moment  où  l’on  reconnaît  qu’ils 
s’elforçaient  de  surmonter  le  mal  par  la  connaissance 
seule,  et  qu’ils  considéraient  le  mal  comme  chose  desti- 
née à s’évanouir  d’elle-mème  dès  que  Ja  connaissance 
aurait  triomphé  de  la  passion.  Si  nous  leur  attribuons  le 
principe  fondamental  que  rien  ne  peut  être  fait  de  rien, 
base  de  toute  doctrine  d’émanation,  il  faut  bien  présup- 
poser aussi  en  eux  le  principe  inverse,  que  rien  ne  peut 
pas  procéder  de  l’être.  Ainsi , considérant  la  matière 
comme  chose  périssable,  ils  ne  pouvaient  point  lui  ac- 
corder de  véritable  existence. 

Nous  sommes  amenés  ainsi  à exposer  la  doctrine  du 
Retour  de  toutes  choses  à Dieu.  Cette  doctrine  se  rattache 
tout  naturellement  aux  principes  fondamentaux  du  sys- 
tème valeutinien  , puisque  ce  système  pose  dans  le 
monde  sensible  une  correspondance  aux  états  du  monde 
suprasensible.  Nous  avons  déjà  vu  ce  qui  se  passait  dans 
ce  dernier  monde  : après  ses  erreurs,  la  Sagesse  revint 
se  réunir  plus  étroitement  aux  Kôns  et  par  consé- 
quent à Dieu  ; les  Valentiniens  devaient  donc  aussi  éta- 
blir en  fait  que  les  formations  particulières  ou  les  pro- 
ductions d’AchamOth  retournent  à la  souéee  d’o'ù  elleS 
sont  émanées.  Toutefois  , nous  avons  déjà  remarqué 
qu’en  exposant  la  manière  dont  les  différentes  forma- 
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tiotis  du  monde  sensible  émanaient  du  royaume  supra- 
sensible  de  la  plénitude,  les  Valentiniens  avaient  recours 
aux  images  les  plus  diverses  et  n’évitaient  pas  la  confu- 
sion ; il  faut  nous  attendre  à un  défaut  analogue  dans  la 
description  du  retour  à Dieu. 

Nous  sommes  obligés  de  rappeler  ici  le  principe  des 
différentes  formes  du  monde  sensible.  Ce  principe  est 
diversement  présenté.  On  l’a  déjà  vu  : les  Valentiniens 
considéraient  l’aine  du  monde,  production  d’Acha- 
moth,  comme  le  principe  plastique  du  monde,  comme 
le  Démiurge.  C’est  ainsi  que  s’exprime  leur  doctrine  or- 
dinairement; mais  ils  n'en  admettaient  pas  moins  d’au- 
tres formules.  Par  exemple,  ils  considéraient  le  démiurge 
comme  un  intermédiaire  entre  le  spirituel  et  le  matériel, 
entre  le  bien  et  le  mal  (i),  et  l’appelaient  l’animique, 
le  psychique  (?.)  : ce  qui  suppose  que  les  deux  principes, 
le  matériel  et  le  spirituel , étaient  actifs  dans  le  démiurge. 
Alors  on  pense  naturellement  que  le  principe  spirituel 
était  l’élément  plastique  dans  l’âme  du  monde,  et  qu’il 
déposait  toutes  les  formes  et  toutes  les  idées  dans  la 
matière.  Mais  qu’est  le  spirituel  dans  l’âme  du  monde, 
si  ce  n’est  la  pensée  de  la  Sagesse,  qui  est  entrée,  tombée 
dans  le  monde  sensible  ? Déjà  nous  avons  trouvé  que 
l’Acbamoth  était  considérée  comme  la  force  active  et 
formatrice  dans  le  monde  sensible,  et  que  ses  états  pas- 
sionnés étaient  les  modes  des  choses  sensibles.  Ces  deux 
représentations  différentes  se  concilient  ainsi  : en  géné- 
ral le  démiurge  ne  parait  que  l’instrument  aveugle , 
passif,  inconscient  de  sa  mère  Achamoth  ; Achamoth,  à 


(i)  Pto),  ap.  S.  Epiph..,  1.  c.  Ils  assignaient  aussi  à Achamoüt 
le  milieu  (S.  lien.,  I,  5,  3;  7,  ?,)  entre  le  démiurge  et  le  plp- 


roma. 


(a)  S.  Iren.,  I,  6,  1. 

' *'V.  I|f  • 
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son  tour,  est  l’instrument  du  Sauveur  (i) , qui,  selon  sa 
notion,  tend  à tout  ramener  au  monde  parlait  des  Éôns, 
à l’existence  originelle  et  meilleure.  Évidemment  ces 
instruments  ne  sont  que  des  intercallations  dans  le 
point  de  vue  de  Platon  : suivant  lui , la  formation  du 
monde  corporel  avait  été  abandonnée  à des  dieux  créés, 
en  sorte  que  l’imperfection  de  ce  monde  sensible  ne  fût 
point  en  contact  avec,  le  royaume  spirituel  des  Éôns  et 
avec  leur  force  créatrice  de  la  perfection  (2). 

Le  démiurge  a donc  formé  le  monde;  mais,  instru- 
ment aveugle  du  royaume  divin,  il  n'en  sait  rien; 
il  l'a  fait , suivant  l’expression  Valentinienne , pour 
l'honneur  des  Éternités  et  à leur  image  (3)  ; c’est  ainsi 
que  les  sept  cieux  qui  composent  avec  le  démiurge  la 
première  ocioadq  des  Éternités  (4)  , que  Hiomme,  la 
terre  furent  formés  sans  que  l’âme  formatrice  du  monde 
ait  connu  l’honnne  ni  la  terre,  c’est-à-dire  sans  qu’elle 
ait  compris  les  idées  d’après  lesquelles  elle  façonnait  ces 
choses;  lanière  elle-même  du  démiurge  ne  le  connais- 
sait pas;  elle  croyait  elle-même  former  tout,  être  la 
cause  première  et  unique  de  tout  être,  1 unique  Dieu  (5), 
Voilà  comment  les  Valentiniens  décrivent  l’oubli  de  la 
créature  relativement  à elle-même,  son  ignorance  sur 
son  origine,  et  comment  ils  font  du  démiurge  une  force 
aveugle  de  la  nature,  qui,  selon  la  doctrine  aristotéli- 
cienne, produit  tout  sans  idées  , obéissant  à une  impul- 
sion et  ignorant  son  but.  Mais  celte  force  naturelle 
^ \ 1 ■ ■ , ■ ’ v).'  V 7y*'  . '.''  r;  'u 

' *"  — * " — * — ~ " ■■■' — K ;•  •.  r V 

(1)  lb.  1,5,  I.  McfJiop-fcrfxtvai  XcX»)0ôrtoî  xivoûfuvov  Ù7tb  tÿ j; 

rpô;, pîÀXcv  Si  tcv  aurripot  St  ’ aùrriî. 

(2)  Ptolein.  ad  Epiph.,  XXXIH,  3. 

/3)  S.  Iren.,  I,  5,  1. 
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du  démiurge  ignore  particulièrement  le  spirituel , qui , 
né  de  la  pensée  de  la  Sagesse  , fut  déposé  en  lui  , 
dans  l’âme  de  l’homme  et  en  toutes  choses  comme 
un  germe  qui  doit  croître  et  s’élever  un  jour  à la  par- 
faite connaissance  (i).  Il  ne  faut  pas  pour  cela  se  laisser 
entraîner  à croire  que,  selon  l’opinion  des  Valentiniens, 
la  trace  et  le  germe  de  la  nature  éternelle  était  présente 
dans  une  seule  partie  du  monde,  par  exemple,  dans 
l’homme  , parce  que  le  spirituel . sous  lequel  il  faut  en- 
tendre sans  doute  la  raison,  devrait  seul  être  substitué, 
pour  ainsi  dire , au  démiurge  dans  ses  effets  aveu- 
gles : mais,  selon  la  représentation  la  plus  générale  qui 
exprime,  sans  contredit,  le  plus  complètement  la 
pensée  du  système,  le  démiurge  façonne  tout  dans  ce 
monde,  et  y implante,  sans  le  savoir,  la  semence  du  su- 
prême et  de  l’éternel;  par  conséquent,  le  spirituel  est 
présent  aussi  en  toutes  choses,  bien  que , pour  nous 
servir  d’une  locution  moderne , il  n’y  soit  pas  subjecti- 
vement, mais  objectivement  (2).  Ce  sont  les  formes  des 
choses  qui  correspondent  aux  idées  éternelles , et  qui 
impriment  à toutes  choses  une  analogie  avec  leurs  prin- 
cipes .supérieurs,  le  sceau  d’une  nature  spirituelle.  Ce 
poinl  de  vue  platonicien  sur  les  choses  fut  développé  , 
autant  que  nous  pouvons  le  constater  dans  nos  tradi- 

' ' ‘ • n 

■ 

(1)  II).  § 6.  Tq  or  xùnjfta  TriçtftrlTp'>$.  œjrüç  tyk  — ttveu- 

xott  aÙTov  vyvaqxcvat  tov  3r,fumpyav  Xcywat  ' xaà  XtXr, Oira; 
xàtàTt&tfaOai  e!j  craTOT  fir,  clSiroç  avroO,  rua  St  ’ aùroû  tt;  rr,v  air  ‘ 
airro-j  ij/u^Xv  crractv  xxt  ciç  -co  ôX ixby  toùtj  aùpta  xuo-poor.Oîv,  tv  tov- 
toi;  xoù  <xùijr,0;v  troipov  ytygjau,  lîf  ujroio^ijv  ioÿ  riXitou  ï.oyov. 

(si  Assurément,  Valeutirj  lui-même  considérait  l'homme  (Cleih. 
Alex.  St  rom. , II,  3}5  sq.)  comme  participant  au  ojrcppa  tt,; 
âvwQtv  ffowiaç;  mais  ce  point  ne. décide  pas  du  caractère  de  toüle 
la  doctrine;  il  lient  a des  hésitations  que  nous  mentionnerons  plus 
loin. 
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tions,  par  Marc  particulièrement.  Non  seulement , d’a- 
près certaines  idées  astrologiques,  il  employa  pour  la 
composition  du  monde,  partout  les  mêmes  nombres 
dont  le  monde  des  éternités  est  formé,  l’octoade,  la  dé- 
cade , la  dodécade , et  il  réunit  toute  la  plénitude  des 
Éôns  dans  le  nombre  trente;  mais  il  pose  encore  les 
quatre  éléments  d’après  les  quatre  premiers  Éôns,  et  de 
plus  il  leur  recon nait  quatre  qualités  sensibles,  ce  qui 
se  rapporte,  avec  les  quatre  éléments,  à la  première  oc- 
toade  (i).  Un  point  qui  s’accorde  encore  parfaitement 
avec  la  doctrine  de  Platon , c’est  que  le  démiurge  n’a  pas 
pu  représenter  l’Éternel  selon  son  essence  immuable  , 
et  qu’il  s’est  résolu,  en  conséquence,  à produire  une 
image  de  l’Éternité  , le  temps.  Cependant,  voici  une  dif- 
férence importante  d’avec  la  doctrine  platonicienne  : 
Marc , ainsi  que  les  autres  Valentiniens,  pose  l’Éternel 
comme  un  infini , et  il  regarde  comme  une  erreur  du  dé- 
miurge d’avoir  exprimé  l’Éternité  infinie  dans  la  gran- 
deur du  temps.  Il  s’éloigne  encore  de  Platon  en  ce 
qu'il  ne  promet  pas  à ce  monde , œuvre  magnifique  de 
l’intelligence,  une  durée  immuable  ; mais  ne  voyant 
dans  le  monde  que  l’ouvrage  de  l’aveuglement , il  pense 
que  le  monde  tombera  en  dissolution  (2). 

Ces  doctrines  de  Marc  correspondent  aux  doctrines 
générales  des  Valentiniens  ; et  l’on  ne  peut  pas  en 

' douter , car  ils  s’accordent  tous  sur  le  point  de  départ , 

• . ‘XgS”': 

4 = 

(1)  S.  Iren.,  I,  17,  1. 

(2)  Ih.  § 2.  Tov  iJïîfiioupyôv oiéficvov  iv  tu  irXrîôcf  rùv  yp i- 

vwv  pipr;7a70«!  avT>5ç  (sc.  rriç  «vu  ôyîoaovç  ) rô  ai rspavrov.  EvraûOâ 
Tt,  Xeysuffiv,  Èxyuyoûoviî  avT'ovTÜç  àXvjOttaç  ÈiraxoXo’jQnxfvai  r'o  utûoo; 
xai  ôià  toùto  xrxraXuaiv  •xXr,o<o0cvT&>v  twv  XaëcTv  a'jroû  tô 

tpyov. 

1.  14 
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et  sur  le  point  final , l’infinité  de  Dieu  et  la  dissolution 
du  monde;  ilsreconnaissaienttouségalementl’ignorance 
du  fondateur  du  monde  relativement  à son  œuvre  , et 
ils  n’étaient  partagés  d’opinion  que  sur  le  mode  de  cette 
ignorance.  Selon  la  doctrine  générale  des  Valentiniens , 
telle  que  nous  la  connaissons,  il  parait,  comme  il  a 
déjà  été  dit,  que  le  démiurge  n’avait  aucune  connais- 
sance du  prototype  du  monde;  mais,  selon  la  doctriue 
de  Marc , non  seulement  le  démiurge  n’aurait  rien  su 
à cet  égard , mais  il  aurait  cru  facilement  pouvoir  repré- 
senter ce  qui  n’est  point  représentable  dans  le  temps. 
Cette  différence  de  doctrine  s’explique  facilement  par 
la  nature  intermédiaire  du  démiurge  : les  Valentiniens, 
en  général , en  considéraient  ordinairement  la  partie 
inclinée  en  bas , tandis  que  Marc  en  examinait  la 
partie  tournée  en  haut.  Ce  dernier  point  de  vue  est  sans 
contredit  conforme  au  sens  général  de  la  doctrine.  Il 
touche  aussi  de  très  près  au  point  de  vue  platonicien.  Et 
cependant  combien  toute  cette  doctrine  des  Valenti- 
niens est  loin  de  celle  de  Platon  ! On  mesure  cette  dis- 
tance par  les  résultats.  Le  monde  sensible  est  périssa- 
ble aux  yeux  des  Valentiniens;  ils  sont  donc  disposés  à 
y rattacher  tout  le  contingent  et  tout  le  néant.  Leur  dé- 
miurge n’est  pas  Dieu , mais  un  faux  dieu , un  dieu  en 
délire;  il  n’imite  pas  même  son  maître  en  vérité,  comme 
les  dieux  créés  de  Platon  ; et,  loin  de  produire  rien  de 
beau  , il  n’enfante  que  des  œuvres  de  vertige  et  de  pas- 
sion. L’artiste  doit  naturellement  ressembler  à son  œu- 
vre. On  voit  ici  les  conséquences  de  la  doctrine  des  éma- 
nations, ou  plutôt  d’un  système  qui  intercale  plusieurs 
degrés  d’espèce  inférieure  entre  nous  et  notre  Dieu , et 
qui  croit  expliquer  la  possibilité  de  ces  degrés  en  admet- 
tant que,  dans  sa  faiblesse  , dans  son  ignorance  et  dans 
sa  folie,  se  détournant  tout-à-fait  de  son  Dieu,  le  degré 
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le  plus  infinie  commence  à accomplir  de  son  chef  et  à sa 
guise  des  œuvres  insensées. 

Mais  ; bien  que,  dans  cette  doctrine  sur  le  monde 
sensible,  la  vérité  fût  constamment  tenue  loin  du  monde, 
il  fallait  cependant  un  nouvel  artifice  pour  l’en  séparer, 
l’en  dépouiller  si  complètement  que  le  monde  fût  destiné 
â une  ruine  de  fond  en  comble.  Mais  cet  artifice,  on  ne 
voulut  ni  on  ne  put  l’employer  dans  toute  sa  rigueur,  et 
son  caractère  équivoque  ne  put  pas  facilement  être  dissi- 
mulé. Selon  la  manière  platonicienne  de  penser,  toute 
chose,  quelque  inférieure  qu  elle  soit,  participe  aux  idées 
et  à la  vérité  ; selon  les  idées  stoïciennes,  la  passion  même 
porte  l’empreinte  d’un  jugement  de  la  raison;  se  ralliant 
à ces  doctrines,  les  Valentiniens  admettent  aussi  que  les 
idées  se  manifestent  figurément  dans  le  monde  sensible, 
bien  quelles  ne  connaissent  pas  l’âme  formatrice  du 
monde.  Ce  sont  encore  là  lessemencesd’Achamoth  et  du 
monde  suprasensible  dans  Achamoth;  le  diable  lui-même 
est  un  être  spirituel.  Ils  ne  peuvent  rien  se  dissimuler  dp 
tout  cela,  et  même  ils  ne  le  veulent  pas;  car  ce  monde 
doit  également  avoir  une  destination,  une  fin;  et  attendu 
qu’ils  se  regardent  comme  appartenant  à ce  monde,  ils  ne 
peuvent  pas  conclure  que  ce  monde  est  dépouillé  de 
toute  vérité.  Il  s’agissait  donc  uniquement  pour  eux  de 
distinguer  ce  qui  est  vérité  de  ce  qui  est  illusion  dans  le 
hionde.  Établir  cette  distinction  est  même  l’aspiration 
de  toute  philosophie.  Mais,  au  moyen  de  leur  artifice . 
les  Valentiniens  changeaient  complètement  la  nature  de 
cette  distinction  ; iis  ne  cherchaient  pas  à distinguer  des 
moments  dans  les  choses,  mais  ils  posaient  ces  moments 
comme  des  choses  eux-mêmes.  Tout  leur  artifice,  qui 
h’est  que  trop  commun,  et  ne  correspond  que  tropà  l’en- 
semble de  leurs  conceptions , consiste  à poser  les  idées 
abstraites  comme  des  êtres  en  soi,  comme  des  êtres  con- 
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crets.  Ainsi,  d’un  côté,  selon  leur  méthode  expérimentale 
ils  font  du  sensible  une  personne,  et,  en  le  séparant  du 
suprasensible , ils  conservent  une  pure  illusion,  qui  ne 
participe  à aucune  vérité;  puis,  d’autre  part , ils  consi- 
dèrent également  le  spirituel  comme  une  personne,  qui 
représente  pleinement  la  vérité  du  temporaire;  mais  tout 
cela  ne  les  empêche  point  de  regarder  de  même  l’animi- 
que  comme  une  troisième  espèce  de  personne:  l’animi- 
que,  qui  tient  cependant  une  position  intermédiaire 
entre  le  sensible  et  le  spirituel , qui  est  un  mélange  de 
l’un  et  de  l autre.  Ils  nous  décrivent  par  conséquent  le 
démiurge  comme  un  être  purement  physique  ; la  matière 
est  pour  eux  un  être  en  soi  tout  aussi  bien  que  le  spiri- 
tuel ( i).  Il  est  donc  tout-à-fait  conforme  à cette  manière, 
de  distinguer  de  même  trois  sortes  d'hommes  : une  es- 
pèce purement  spirituelle,  à laquelle  appartient  tout 
homme  qui  connaît  véritablement,  tout  gnosttque;  une 
espèce  purement  matérielle,  qui  se  compose  des  païens  ; 
et  une  espèce  intermédiaire,  les  psychiques,  qui  doit 
comprendre  les  Juifs.  Ils  considèrent  ces  trois  races 
comme  trois  classes  d’êtres  profondément  distinctes,  qui 
ont  chacune  leur  nature  immuable  (a).  On  ne  peut  pas 


(1)  S.  Iron.,  1,5,  i.  La  distinction  de  trois  sortes  de  substances 
consiste  en  ce  que  chacune  des  substances  a une  forme  particulière, 
tandis  que  la  forme  de  chaque  substance  doit  être  considérée 
comme  le  spirituel  en  elle.  De  même  § 2 , il  est  distingué  deux  où-' 
ai a, , l’essence  psychique  et  l’essence  hylique. 

(2)  S.  Ireu.,  1,7)  5;  Heracl.  ap.  Orig.  in  S.  Joh.,  XIII,  16. 
Les  religions  antérieures  au  christianisme  sont  décrites  comme  des 
adorations  de  la  xtiViç  et  du  SrifJttovçyôç  ; le  paganisme  aurait  adoré 
la  création;  le  judaïsme,  le  créateur.  Le  diable  même  est  décrit 
comme  une  nature  qui  ne  participe  point  du  spirituel , car  il  ne  doit 
point  avoir  de  volonté,  mais  seulement  des  désirs.  Heracl.  Ib.  XX, 
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disconvenir  que  cette  distinction  n’ait  de  l'analogie  avec 
la  distinction  ancienne  entre  les  Plébéiens  et  les  Barba- 
res : seulement  la  différence  politique  est  appliquée  à des 
rapports  religieux.  Les  Valentiniens  ne  jugent  donc  plus 
que  le  germe  spirituel  est  propagé,  disséminé  à travers 
le  monde  entier;  mais  ils  cherchent  ce  germe  dans  des 
êtres  particuliers  du  monde,  dans  des  âmes  particulières 
qui  fussent  meilleures  que  les  autres , ou , pour  nous  ex- 
primer différemment,  qui  fussent,  dans  le  fait,  d'une 
tout  autre  nature.  Ces  âmes,  pensent-ils,  étaient  plus 
que  les  autres  aimées,  favorisées  par  le  démiurge.  Quoi- 
qu’il ne  connût  pas  leur  origine,  il  les  plaçait  dans  des 
prophètes,  des  prêtres  et  des  rois  (i)  ; de  telle  façon  que 
les  deux  autres  éléments  du  monde  étaient  si  complète- 
ment vides  de  vérité  qu’ils  pouvaient  étp£  pleinement 
sacrifiés.  Même  il  n’est  presque  pas  besoin  d’un  tel  sa- 
crifice : ils  sont  nuis  d’eux-mcmes,  et  leur  anéantisse- 
ment n’est  que  la  manifestation  de  leur  nullité.  Quant 
au  matériel , les  Valentiniens  disent  qu’il  doit  nécessai- 
rement passer,  périr,  parce  qu’il  n’a  pas  pu  recueillir  le 
souffle  de  l’immortalité  (2).  Après  le  complet  développe- 
ment du  spirituel  , développement  auquel  le  matériel 
doit  servir,  le  feu  caché  dans  le  monde  éclatera , et  après 
qu’il  aura  détruit  la  matière  , il  se  consumera  lui- 


aa.  Selon  Origène  (ib.  XIII , 44)»  Héraeléon  aurai!  professé  cette 
doctrine  que  les  homme»  ont  une  xaratrxEti h ou  ynictç  déterminée , 
doctrine  toute  stoïcienne.  Les  gnostiqucs  disent  aussi  : ot  ràç  yvcti; 
tiadéyovriç.  1b.  XX,  i5;cf.XX,27. 

(1)  S.  lien.,  1,7,  3.  Tàj  $£  Éa^vjxviaç  rb  o-ircppa  tri; 

«jcj^àç  àfitivsuç  Xtyouoi  ytyovevai  tÙv  Xoiitùv  xtX.  Cf.  Ib.  II,  I g , 7. 

(2)  Ib.  I,  6,  I.  To  ftcv  viXixôv xar  ’ àviyxrjv  oarôXXucQai 

Xcyouciv  art  pjiîtfiiav  àn<>Si^aOat  irvoiiv  àcpQapaia;  ôuvbtpcvov. 
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même  et  rentrera  dans  le  néant  (i).  C’est  donc  logique- 
ment  qu’Héracléon  admettait  que  l’âme  était  mortelle  en 
soi;  car  nous  ne  pouvons  voir  dans  l'âme  autre  chose  que 
l’aspiration  de  la  passion  et  de  la  matière  vers  le  spiri- 
tuel; et  cette  aspiration  doit  naturellement  cesser  dès 
qu  elle  a atteint  le  but  pour  lequel  elle  servait  de  moyen. 
Ainsi  la  destruction  de  la  matière  et  de  l’âme  liée  à la 
matière  est  admise;  l’une  et  l’autre,  suivant  l’expression 
d’Héracléon,  descendront  dans  l’enfer,  et  les  enfers  ne 
désignent  autre  chose  que  l’embrasement  du  monde  (2). 

Ce  point  de  doctrine  devait  naturellement  constituer 
un  des  pôles  du  système.  Pour  les  Valentiniens , il  était 
fort  difficile  de  concilier  les  vues  précédentes  avec  la 
doctrine  chrétienne,  qnoique  cette  conciliation  eut  pu 
s’effectuer  pâleur  méthode  d’interprétalion  allégorique 
appliquée  à l’Écriture-Sainte  ; mais  il  était  surtout  mal- 
aisé de  mettre  ces  mêmes  vues  en  accord  avec  d’autres 
tendances  de  leurs  propres  doctrines.  Comparant  les 
hommes  psychiques  aux  Juifs , il  devait  sembler  dange- 
reux aux  Valentiniens  de  soumettre  les  Juifs  à la  même 
condition  de  mortalité  qui  pesait  sur  les  Païens.  Ils  con- 
sidéraient la  religion  judaïque  comme  l’oeuvre  du  dé- 
miurge qui  s’était  révélé  aux  prophètes;  ils  considéraient 
le  démiurge  lui-même  comme  le  Dieu  supérieur,  le  Dieu 
de  la  justice,  participant , non  à la  bonté,  mais  au  germe 
de  la  sagesse  divine  (3)  ; par  conséquent,  ils  ne  voulaient 


' v ■ , » V 

(1)  Ib.  1,7,  1.  Toôrwv  ci  ytvoftcvwv  oîmaç  xh  ipywXtüoy  tu  xofff toi 
Ttüp  cxXoiijnJ<av  xai  i'atpÛ'cv  rat  xartpyaaâfteyov  nâvav  CXr.v  cuvavaXw- 
0*;o*aOa i aùr»  xai  t’tf  to  y.r,xéx  ’ fTvai  j (a>pr,attv. 

Ï2)  Oiïg.  in  Joh.,  XIII , 5g. 

(3)  S.  Iren.,  1 , 5,  4;  7,  3 et  4.  Plolémée  est  très  précis  et  très 
explicite  sur  ce  point  dans  S.  Epiph.,  Hœr.,  XXXIII,  3 sqq.;  5. 
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point  assimiler  cette  révélation  à l’aveuglement  de  la 
superstition  païenne,  et  la  condamner  au  même  anéan- 
tissement. Ils  pouvaient  encore  moins  établir  la  sépara- 
tion des  hommes  spirituels  et  des  autres  classes , du 
moment  qu’eux-racmes , qui  appartenaient  à la  classe  des 
hommes  spirituels,  soutenaientcependant  la  communion 
avec  les  autres  chrétiens,  et  du  moment  ou  ils  s’effor- 
caient de  ramènera  eux,  et  de  séparer  d’avec  les  hommes 
animés  d’une  foi  charnelle,  grossière,  et  de  sentiments 
psychiques,  les  hommes  qui  avaient  de  l’inclination 
pour  leur  sagesse.  Ces  considérations  poussèrent  alors 
les  Valentiniens  vers  une  représentation  différente  et 
fondamentale.  Us  admirent  que  tous  les  objets  du  monde 
devaient  participer,  d’un  côté,  à la  forme  spirituelle  ; et, 
de  l’autre,  à la  confusion  matérielle  et  aux  conséquences 
du  mouvement  passionné  : deux  éléments  contraires  qui 
doivent  être  conçus  réunis  par  l'Intermédiaire,  parfâme. 
Cette  hésitation  eutre  des  tendances  opposées  éclate  sur 
plusieurs  points  de  la  doctrine  Valentinienne;  mais  l’os- 
cillation est  surtout  sensible  dans  des  représentations  , 
qui  ne  concordent  point,  concernant  l’accomplissement 
des  choses  et  la  formation  de  1 homme  : cette  formation 
doit  aller  au-devant  de  l’accomplissement  des  choses  et 
le  préparer. 

Examinons  ces  tergiversations  dans  les  principaux  dé- 
tails du  système.  L’idée  que  les  choses,  selon  leur  nature, 
se  distinguent  essentiellement  et  substantiellement  dans 
les  trois  espèces  précitées , se  rattache  directement , sans 
violence , à ce  point  de  vue  que  l’accomplissement  du 
monde  ne  peut  s’effectuer  que  par  la  séparation  de  ses 
éléments  divers , lorsque  les  passions  seront  séparées 


Toüto  Si  -itpiçayfia  Sixaiov  fùv  âXhaî  xa i ri v xa<  tçi,  — — divsi'xt <»v  Si 
rpiî  toü  irotTÔç  t£>v  oXmv  ynjatt  Tt  xai  àya0ôt»Ti. 
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d’Achamoth  (i);  de  même  à la  séparation  du  spirituel  et 
du  matériel  correspond  une  autre  séparation,  celle  de 
l’animique  et  du  matériel , que  le  démiurge  doit  opérer 
dans  la  formation  du  monde  (2).  Ainsi , du  moment  que 
la  première  séparation  est  accomplie,  le  germe  spirituel 
qui  se  trouve  dans  le  monde  s’élève  dans  sa  pureté,  se 
montre  tel  qu’il  est , semblable  dans  son  essence  au  Père 
éternel  des  choses  (3).  Ce  n’est  pas  à dire  qu’il  était  autre 
auparavant  : étant  de  nature  éternelle,  il  ne  peut  être 
altéré,  souillé,  et  il  est  demeuré  constamment  pur  (4).  Il 
résulte  très  positivement  de  ce  point  de  vue  que  la  sépa- 
ration précédente  est  considérée  simplement  comme 
une  distinction  dans  la  connaissance,  comme  un  pro- 
cédé théorétique.  C’est  en  ce  sens  que  Valentin  dit  aux 
partisans  spirituels  de  son  système  : « Originellement 
vous  êtes  immortels  et  enfants  de  l’éternité;  vous  avez 
voulu  vous  partager  la  mort,  afin  de  la  consumer,  de 
l’user,  afin  que  la  mort  meure  en  vous  et  par  vous.  Vous 
avez  dissous  le  monde , mais  vous  ne  serez  pas  dissous 
par  le  monde;  vous  régnez  sur  la  création  et  sur  toute 
Ja  corruption  (5).  » En  effet,  Valentin  reconnaissait  une 
classe  d’hommes  destinée  naturellement  au  salut  (6)  ; 
c’étaient  ceux  qui , nés  dans  le  désordre  de  la  vie  maté- 
rielle , en  ont  triomphé  , en  reconnaissant  le  néant  de 


r / 't  K y ; ■ - : ••  • / 

( 1 ) S.  Iren.,  1,4,5.  Cf.  Didasc.  anat-,  79 5 b. 

(2)  S.  lien. ,1,5, 2.  % 

(3)  Heracl.  ap.  Orig.  in  S.  Joh.,  XIII,  a5.  Kai  yàp  aùroi 
avrrik  yùocwç  ovrtç  rii  7roiTp!  imupa  cioi,  o"rue;  xar’  àXrlSttav  xot'c 
où  xarà  irXâvuv  irpoaxuvoûai. 

(4)  L.  c.  A^oavroç  yàp  xai  xaôapà  xaî  «6 paroi  >)  3t£a  <pùoiç  otùroû 
(sc.  tou  Scov). 

(5)  Ap.  Glem.  Alex.,  Strom.,  IV,  509. 

(6)  Addition  de  Clém.,  op.  cit. 
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la  vie  sensible  et  de  la  mort,  de  l'origine  et  de  la  fin. 
Par  conséquent,' la  formation  de  la  connaissance,  que 
nous  avons  étudiée  dans  son  opposition  avec  la  forma- 
tion matérielle,  se  rattache  immédiatement  à la  sépara- 
tion des  divers  éléments  du  monde,  c’est-à-dire  au  salut 
' *< 

d’Àchamo&,  à la  délivrance  de  ses  passions  (i);  et  cette 
formation  de  la  connaissance,  telle  quelle  s’opère  dans 
l’homme  spirituel , amène  en  même  temps  l’accomplis- 
sement du  monde  (2). 

Il  n’y  a pas  le  plus  léger  doute  à élever  sur  cette  tendance 
idéaliste  de  la  doctrine  Valentinienne,  du  moment  que  la 
connaissance , qui  doit  tout  accomplir,  est  décrite  par 
opposition  à la  vie  pratique.  Pour  les  Gnostiques,  tout 
ce  qui  n’appartient  pas  à la  connaissance  leur  paraît 
sans  importance,  bien  plus,  indifférent  ; une  seule  chose 
a de  la  valeur  à leurs  yeux  , la  connaissance  , la  Gnôsis. 
Mais  cette  connaissance  spirituelle  n’habite  pas  en  eux 
comme  leur  propriété  et  un  bien  indivisible,  incommu- 
nicable. Elle  est  obscurcie,  sans  doute  , dans  ce  monde 
par  des  mélanges  impurs;  mais  elle  seule  peut  reparaî- 
tre dans  sa  pureté  primitive;  nulle  passion  ne  peut  l’en- 
tacher, et  nous  devons  même  admettre  que  nul  acte  ne 
peut  ni  la  diminuer  ni  l’augmenter  en  rien.  Les  Valen- 
tiniens méprisaient  donc  la  religion  ecclésiastique , la 
religion  inférieure  qui  s’éloignait  avec  horreur  des  sacri- 


(1)  S.  Iren.,  I,  4i  5.  Kàxicvov  popycàciac  ocùtyjv  ftéptfuxriv  rijv  xorrà 
yvü>ctv  xoc'c  ictntv  rtov  7îâ0wv  TrocrlaaoOac  ocùx ■»!{.  Xwocffavxa  S ’ aura 
ocùxviç  xx).. 

(2)  1b.  I , G , 1 . Trjv  iJî  ovvxe'Àecocv  cotoôcxc,  oxocv  pcoftpwÔr;  xcxc  xt- 
XtiwQîj  y/waei  irôtv  xô  ■trvivpxxcxbv,  xouxiçcv  oc  irvrupaxcxo'c  a.Gswrroc, 
oc  xt,v  xtAciocv  yvwatJ  t^ovxcç  irtf'c  3'ioü  xace  xiiiç  A^opajQ.  il  n'e»t  pas 
nécessaire  de  modifier  le  texte  grec  d’après  la  traduction  latine, 
quoique  cette  traduction  offre  encore  un  sens  plus  convenable. 
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fices  païens , des  fêtes  païennes , des  combats  sanglants 
d’animaux  et  de  gladiateurs  ; qui  voyait  dans  la  vie 
pratique  une  expression  du  sentiment  chrétien , et  une 
expression  agréable  à Dieu  ; qui  regardait  la  vie  pra- 
tique comme  la  loi  divine  et  la  révélation  divine.  Ce 
culte  extérieur  de  Dieu  , pensaient  - ils  , rte  convient 
qu’aux  hommes  psychiques , qui  peuvent  mériter  par  (à 
le  sort  inférieur  de  la  félicité  (t);  mais  les  Valentiniens 
se  considèrent  eux-mêmes  comme  affranchis  de  toutes 
ces  limitations , et  exempts  de  cette  légalité , de  cette 
moralité  des  actes  , car  l’action  ne  conduit  pas  à la  plé- 
nitude de  la  divinité  (2).  Que  les  croyants  obtiennent  la 
grâce  par  la  seule  observance  d’exercices  pratiques;  ils 
la  devront  à ces  exercices.  Quant  aux  Valentiniens,  ils 
possèdent  la  grâce  comme  un  bien  propre , qui  appar- 
tient à leur  essence,  qui  est  produit  en  même  temps 
qu’eux-mêmes  par  la  fécondité  de  la  plénitude  divine  (3). 

. Ils  seront  de  toutes  façons  complètement  sauvés , non  à 
cause  de  leurs  actes  et  de  leurs  œuvres,  mais  parce 
qu’ils  sont  spirituels  naturellement.  Si  l’être  terrestre 
et  matériel  ne  peut  avoir  aucune  part  au  salut,  l’étre 
spirituel,  de  son  côté,  ne  peut  en  aucune  manière  être 

(1)  S.  Iren.,  1 , 6,2.  — Ot  \Jnjj£ixoi  <x>0pwiC9(,  o!  <5’  épywv  xai 
irtçciof  j3t6x<oûftevoi  xai  pw  rnv  TtXctav  yvwaiv  cyovr cç.  ETvai  <5i 
tsÛtouî  àm  tri?  txxXijot®î  r,pâç  Xtyouac.  Ib.  3;  4-  Aià  rovro  ouv 

rçfjtôiî  xaXoùç  J/u^ixoùî  ôvopotÇouat  xaï  ’u.  xoipoo  tîvai  Xcyouai  xai  àvay- 
xaîixv  rifiTv  tv)v  èyxpdtreiav  xai  àya9r,v  irpôtÇiVj  ?va  i’  aùrîïç  éXOupsv  tiç 

TOV -riîî  fttCTOT^TOÇ  T07T0V.  • 

(2)  L.  c.  Où  yàp  izpâïtç  tiç  irXrifwpia  tiaâyti. 

. " (3)  L.  C.  ripiaç  pi-/  yàp  tv  yprjaa  -riiv  yocpiv  Xapêâveiv  Xtyovat,  ôib 

xai  âipaipsQrict'iOai  aùr«ç.  AÙtoÙç  ôi  iâtiiecnzo'j  avu0tv  àizo  twç  âpprjTOv 
xai  âxarovopaç-ov»  cuÇoyi'aç  <Jv>yxaTtX»j).u0y7av  tytu  rr/y  yjxptv  xai  Qià 
toôto  7rpoçt6rictc9ai  auxo^-  Voyez  de  plus  la  citation  suivante. 


Digitized  by  Google 


•SliCTfc.S,  GiNOSTiyljKS.  219 

frappe  de  la  corruption,  de  lancunlissemenl,  quelque 
action  qu’il  ait  commise  et  qui  mérite  la  mort  étefqelle. 
L’étre  spirituel  est  semblable  à l’or:  la  faille  ne  peut 
ternir  son  éclat  (i).  Ainsi,  les  Valentiniens  vantaient  leur 
sagesse,  leur  nature  spirituelle;  et  ils  le  croyaient  si 
profondément  eux-mêmes,  que  leur  orgueil  spirituel, 
fondé  sur  leur  doctrine,  acquit  une  pernicieuse  in- 
fluence sur  leurs  actes.  Ce  n’est  pas  à tort  qu’on  leur 
reprocha  d'abominables  promiscuités  : les  images  sen- 
sibles que  leur  inspirait  leur  doctrine  de  la  communauté 
des  Eôns  étaient  propres  à exciter  leur  fantaisie  sen- 
suelle, voluptueuse;  ces  actes  horribles  n’étaient  cepen- 
dant point  conformes  à l’esprit  de  leur  doctrine,  qui  re- 
gardait toute  action  comme  chose  indifférente,  bien  plus 
comme  un  effet  de  la  passion  (2). 

Mais  cette  tendance  du  système  valentinien  était 
contrariée  par  cette  autre  qui , loin  de  poser  les  natures 
comme  non  immuables , les  considérait  comme  suscep- 


(1)  lb.  I,  6,  2.  Aùroùî  (Se  ftri  oc a irpâZcu;,  <xXXà  otà  rô  ipvoei 
irvcvparixoù;  cio  ai  irâvrrç  ft  xai  nâv tuî  aatOrtOcaBai  SoypariÇovatv, 

Ov  yàp  rpônoo  ypoob;  iv  fiopÇipw  xaraTtOc't;  oùx  ittoSâXXu  rr/v 

xaXXo vr,v  airoü,  àXXà  ttjv  Ï3iav  ipiiotv  ÆiocyjXârrtt  tou  (iop?ip ou  pn)3lo 
àSixüoat  Svvaptvov,  ovt u 3c  xoù  aitrov;  Xiyoun,  xotv  tv  notai  ç \j\c.att 
npà^cot  xxTaytvuvrai,  priScv  aùroùç  napaSXdnrcodai,  pr,oc  ùicofeX- 
Xtcv  TT/v  nvco/jarixriv  ùnôçaiiv. 

(2)  S.  Iren. , I,  (>,  3,  rapporte  des  exemptes  de  l'immoralité 
des  Valentiniens,  lb.  4>  La  doctrine  est  présentée  de  telle  façon 
que  les  ouÇuyiott  semblent  être  un  exemple  ; mais  dans  le  § précé- 
dent se  trouve  un  autre  exemple  encore , celui  d’un  Valentinien 
qui  voulait  vivre  dans  l'abstinence;  et  même  les  Valentiniens,  qui 
prétendaient  que  l’on  ne  peut  être  heureux  sans  être  en  possession 
d’une  femme,  désiraient  que  l’on  fut  en  ce  cas  sans  irotQoî,  et  sou- 
tenaient qu’il  n’est  meme  pas  besoin  de  l’acte,  mais  qu’il  s'agit  de 
savoir  si  l'on  est  iv  xôopw  ou  àirô  xoopou. 
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tibles#de  culture , et  soumises  à la  transformation.  Il 
y avftit,  en  effet,  trois  degrés  dans  l’existence  : ou  bien  , 
les  natures  étaient  unies  ensemble  en  une  unité  d’être; 
ou  bien,  elles  désignaient  les  périodes  de  la  vie  d’un 
même  être  ; ou  bien  encore , elles  étaient  unies  ensemble 
en  toutes  choses.  Mais  cette  dernière  tendance  ne  s’est 
point  développée  dans  son  opposition  avec  l’autre,  et 
l’on  ne  peut  pas  s’attendre  à la  voir  produire  de  riches 
conséquences;  elle  n’aboutit  guère  qu’à. des  points  par- 
ticuliers sur  lesquels  elle  influe  tantôt  plus,  tantôt  moins. 
Où  elle  paraît  avoir  dominé  le  plus  profondément  sur  le 
système  Valentinien,  c’est  dans  cette  représentation  que 
le  démiurge  doit  parvenir,  comme  il  a été  énoncé  précé- 
demment, aune  existence  supérieure  dans  le  cours  du 
développement  du  monde;  et  que  le  même  démiurge 
prendrait  la  place  d’Achamoth  au  milieu  du  monde, 
lorsque  le  monde  serait  consumé  par  le  feu , et  que 
l’Achamoth  , en  ce  qu’implique  sa  nature  spirituelle , 
entrerait  dans  la  plénitude  du  divin  (1).  Naturellement 
tout  ce  qui  appartient  au  démiurge,  tout  l’animique  se 
réjouit  decesort;  du  moins,  tant  qu’il  demeure  fidèle  au 
démiurge,  il  en  suit  la  loi  et  s’attache  à sa  destina- 
tion (a).  Il  est  donc  évidemment  présupposé  ici  que  les 


(1)  S.  Iren.,  1 , 7 , I.  O-rav  dt  ttôtv  ri  anipua.  TtXtiwôri  T»jv  jùv 
À yafJjùO  Ti)v  piTipa  otÙTœv  (tcTaÇrivai  roû  fitabnoroî  toit  ou  Xryouoi 

xoù  tvroç  irXvjpwpwtTOç  ciotXât'v- Tov  dt  diîpuovpy'ov  [xtra^rivat  xa't 

atùrov  ttç  tov  t?ç  pjTpèç  aotptaç  tottov,  TOUTtçtv  tv  no  [xtçornrt. 
Par  eoftoc  il  faut  entendre  ici  la  Sagesse  inférieure,  Acliamnlh. 

(2)  L.  c.  Tâç  rt  TÔJv  dixouorv  \f/v yà;  àvairaûotoÔat  rat  aùràç  tv  toi 
tSç  frtoÔTr,TOÇ  toitoi.  Mijdtv  yàp  'jiujttxov  tvToç  irXrjpoijiaTOî  jfo >pt7v. 
Cf. J lb.  1,6,  4 i 7,5.  Ka't  t'o  ijiuj^ixôv  iàv  Ta  fiiXriovx  tX»)Tai,  tv  Tw 
tv)ç  pccoTvjToç  TOiTw  dtvaitotutoÔai  tàv  dt  rà  j^tipto,  ywpr,aitv  xaî  aÙTo 
irp'oç  Tàôptoia. 
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natures  psychiques  ne  sont  nullement  si  immuables 
qu  elles  ne  peuvent  se  tourner  tantôt  en  haut  vers  le 
spirituel , tantôt  en  bas  vers  le  matériel.  Quoi  qu’il  en 
soit,  leur  nature  les  empêche  d’adhérer  complètement  à 
l’un  ou  à l’autre  : il  ne  leur  est  permis  que  de  s’appro- 
cher de  ces  limites  de  leur  position  intermédiaire.  C’est 
en  quoi  consiste  la  liberté  que  les  Valentiniens  accor- 
dent aux  hommes  psychiques  (i).  Le  bon  choix  est  la 
condition  sous  laquelle  l'immortalité, est  promise  à l'âme; 
si  l ame  se  tourne  vers  le  matériel , elle  ne  peut  que  par- 
tager l’anéantissement  de  ce  dernier  (2).  Quelque  ordi- 
naire que  soit  cette  explication  chez  les  Valentiniens 
(car  elle  tient  par  plusieurs  côtés  à leur  système),  nous 
ne  devons  pas  moins  dire  quelle  est  simplement  un 
éclaircissement  arbitraire.  Si,  en  effet,  le  démiurge  et 
les  âmes  qui  relèvent  du  démiurge  sont  appelés  à la 
place  d’Achamoth  et  de  ses  anges,  pourquoi  ne  nous 
attendrions-nous  pas  à ce  que  ceux-ci  jouassent  le  même 
rôle  que  ceux-là,  et  produisissent  une  nouvelle  matière? 
Or,  abstraction  faite  de  la  matière , pourquoi  ne  produi- 
raient-ils pas  d’autant  plus  facilement  que  la  passion  les 
dominerait  moins?  En  général,  que  signifie  cette  pro- 
position : les  âmes  occuperaient  la  portion  moyenne,  s’il 
n’y  avait  plus  de  matière;  elles  tiendraient  alors  le  mi- 
lieu entre  la  matière  et  le  royaume  spirituel?  Nous 


( I ) lb.  1 , 6 , I . To  <St  vluj^ixôv, art  ficaov  ôv  tou  tc  vrvEupa- 

Ttxoü  xoù  ûXixoü  txt'ar  j (apcTv,  O7rov  <xv  xai  rr/v  irpôoxXtOtv  iroirioTjTai. 
To  \px>](tx6v,  È7rt<  xa'i  aÙT«5ovWtôv  Içtv.  Cependant  les  Valen- 
tiniens doivent  avoir  admis  que  même  les  psychiques  se  divisaient 
en  naturellement  bons  et  en  naturellement  méchants.  Ib.  1,7,5. 

(2)  V.  le  fragment  déjà  cité  d’Héracléon  dans  Origène , XIII, 
59.  Notons  encore  une  concordance  avec  les  pensée*  stoïciennes. 
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devons  le  dire  : c’est  arbitrairement  que  le  cours  du  dé- 
veloppement, de  l'évolution  est  brisé  ici.  Plusieurs  as- 
sertions semblent  indiquer  que  l'animique  subit  une 
transformation,  et  que  les  âmes  s’élèvent  indéfiniment 
dans  le  royaume  du  spirituel  (i).  De  même,  le  démiurge, 
être  psychique , ignorant  d’abord , comme  nous  l’avons 
vu,  son  origine  suprasensible , ne  doit  non  plus  rien  con- 
naître des  choses  à venir;  mais  l’avénement  du  Sauveur 
l’initie  à cette  connaissance  (2).  En  effet,  ne  savons- 
nous  pas  que , par  cette  connaissance , par  son  instal- 
lation à la  place  d’Achamoth  , selon  les  représentations 
des  Valentiniens,  le  démiurge  a revêtu  un  être  spirituel? 
C’est  ainsi  qu  lléracléon  parle  des  âmes  qui  seront  sau- 
vées: elles  ont  le  caractère  du  périssable,  du  mortel, 
qui  a reçu  la  pérénité,  l’immortalité  (3). 

La  transformation  de  l’animique  en  spirituel  appelle 
donc  aussi  dans  la  doctrine  des  Valentiniens  une  trans- 
formation du  matériel.  Nous  l’avons  déjà  vu  : les  Valen- 
tiniens admettaient  généralement  la  destruction  com- 
plète de  la  matière  par  le  feu  et  l’anéantissement 
du  feu  lui-même  ; mais  d’autres  représentations  exis- 
tent à côté  de  celles-là,  et  suivent  la  tendance  que 


(1)  S.  Epiph.,  Hœr, , XXXI,  7.  Les  psychiques  doi.enl  entrer 

dans  le  pléroma  dépouillés  de  leurs  corps,  et  ils  sont  unis  aux 
Anges,  les  compagnons  du  Christ.  Il  en  est  dit  autant  sans  doute 
des  pneumatiques  ; mais  ces  récits  des  Valentiniens  sont  en  général 
incertains,  indécis.  Que  les  âmes  soient  spirituelles,  c'est  cc  qui 
est  dit  expressément  Didasc,  anal.,  794  a.  Selon  Théodole , le 
Christ  lui-même  est  originellement  un  non  un  ir).vip«f*a, 

mais  une  cixtôv;  et  il  aspire  vers  le  irArlpupa.  Jb.  ^g4  b. 

(2)  S.  Iren.,  I,  7,  I.  T'ov  <5t  êri/Moupyn  /j.r,Siv  roijrwv  èyvwxrva:  âtro- 
yatvovreu  Trf>'o  tîjî  toü  owrijpoî  tcafouaia;. 

(3)  Orig.,  1.  c. 
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nous  avons  indiquée  précédemment.  Héraciéon  parlé 
de  l’élévation  du  matériel  au  psychique  , et  il  veut  dési- 
gner par  là  le»,  événements  de  la  vie  du  Christ  (t). 
Il  est  aussi  parlé  du  corps  du  Sauveur . comme  d’un 
être  psychique  (?.)  ; et  s’il  est  clair  dès  lors  que  les 
Valentiniens  admettaient  la  transition  du  degré  infé- 
rieur de  l'existence  au  degré  intermédiaire,  il  n’est 
pas  aussi  évident  que  le  matériel  dût  atteindre  le  spi- 
rituel. EmefFet,  les  corps  des  hommes  spirituels  ne 
doivent  pas , selon  les  Valentiniens  , périr  entièrement, 
mais  leurs  corps  grossiers  doivent  en  quelque  sorte  se 
transfigurer  avec  éclat  en  corps  spirituels  (3).  Telle  est 
donc  la  question  : la  doctrine  rapportée  plus  haut  n’im- 
plique-t-elle pas  une  métamorphose  telle  que  le  diable 
lui-même  soit  un  être  spirituel?  Cette  doctrine  indique 
du  moins  que  le  matériel , dont  le  diable  doit  être  une 
partie , n’est  en  aucune  façon  complètement  séparé  des 
principes  dont  toutes  choses  émanent. 

D’un  autre  côté,  si  nous  reportons  nos  regards  vers 


(1)  Orig.  in  S.  Joli.,  XX,  19,  194. 

(2)  S.  Iren.,  1,6,  1.  Sàpa  fyov  oùoiav.  Cf,  Valent,  ap. 

Clem.  S.  Alex.  Strom.,  III,  45o. 

(3)  S.  Epiph.,  1.  c.  Tr,v  Si  Ttüvvcxpwv  âvâçastv  àirapvoüvrai  yav- 
xovrcç  ri  pu6û&;  xat  Xnjüitî,  pÀ  r’o  ctôna  toüto  àvîçaoQzt  àXX’  frt- 
pov  pè;  tÇ  aùroû,  ô <îf,  irveOporrtxôv  xaXoüo't,  povov  Si  cxcivuv  rwv  ira p ’ 
aiiToîç  7rvtupaTixS>v  xai  tû-j  aXXoïv  if<uj(txwx  xaXovpcvuv,  èâv  yi  oi  îj/v- 
j^ixoi  (îixatoirpayn'attav.  C’est  précisément  là  que  gît  le  doute,  parce 
qu’il  est  dit  beaucoup  plus  bas  que  les  psychiques  ne  revêtaient 
point  de  corps  dans  le  pleroma.  Le  corps  spirituel  s’appelle  aussi 
aufia  ivSo -rtpov  J il  est  comparable  au  Xôyo;  aircpparixèç  d Origène  , 
au  sujet  de  la  doctrine  des  gnostiques  sur' la  résurrectiou.  Cf 
S.  Iren.,  II , 3i  , 2 ; Tertul.,  tic  Resurr.  carn.,  19.  On  ne  peut 
méconnaître  ici  un  accommodement  avec  la  doctrine  de  l’Eglise. 
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les  principes  supérieurs  des  Valentiniens,  il  est  frappant 
que  le  spirituel  même  doit  subir  une  sorte  de  transfor- 
mation et  de  développement.  Les  Valentiniens  appellent 
le  spirituel,  considéré  dans  son  origine,  ce  qui  n’est  sou- 
mis absolument  à aucune  passion.  Ils  entrent  alors  tout- 
à-fait  dans  le  point  de  vue  des  nouveaux  stoïciens,  qui 
professent  que  tout  ce  en  quoi  s’agite  la  passion  est  et 
demeure  étranger  à l’esprit;  bien  que  les  Valentiniens 
admettent  au  contraire  qu’une  curiosité  passionnée  se 
meut  d’abord  dans  la  Raison,  puis  dans  les  autres  Éôns 
et  enfin  dans  la  Sagesse,  les  mouvements  de  cette  aspi- 
ration devaient,  aussitôt  qu’ils  pointaient,  être  refoulés. 
Assurément  ce  n’est  point  non  plus  le  vraiment  spirituel 
qui  apparaît  dans  le  monde,  mais  une  production  fausse 
de  l’esprit;  Achamotli  elle-même  réside  d’abord  seule- 
ment dans  le  milieu  du  monde  , entre  le  royaume  spiri- 
tuel et  lame  du  monde , et  il  en  est  de  même  de  toutes 
les  natures  spirituelles  qui  ont  été  déposées  comme  des 
semences  du  divin  dans  les  âmes  des  hommes.  On 
pourra  donc  supposer  dans  cet  être  intermédiaire  ce  qui 
ne  peut  être  admis  d’un  être  spirituel  pur  et  vrai.  Les 
Valentiniens  avaient  aussi,  sous  d’autres  rapports  que 
ceux  qui  découlaient  des  premiers  principes  de  leur 
système,  les  raisons  les  plus  importantes  pour  appuyer 
ces  suppositions.  Le  développement  tout  entier  du 
monde,  en  en  considérant  l’essentiel,  n’a  d’autres  fins, 
selon  les  Valentiniens,  que  de  conduire  les  spirituels  à 
leur  perfection.  Par  conséquent,  ils  ne  craignent  pas 
d’enseigner  que  le  germe  du  spirituel  est  émané  de  la 
plénitude  divine  comme  un  enfant  inintelligent,  et  doit 
Croître  jusqu’à  ce  qu’il  ait  pris  une  forme  accomplie  (i); 


( 1 ) S.  lren.,  I,  6,  To  trirtpf *a,  t'o  ixtîOev  vriiuov  ixnspirôfuvov , 
fïôn  Si  TtXtioüfitvov.  /b.  1,7, 5. 
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bien  plus , selon  une  représentation  qui  est  encore  moins 
en  harmonie  avec  leurs  principes,  ils  se  fondent  sur  celle 
maxime  : « A celui  qui  a,  il  faut  donner,  » et  ils  pensent 
que  le  spirituel  leur  sera  accordé  par  une  grâce  di- 
vine (i). 

Cette  tendance  de  la  doctrine  Valentinienne , comme 
nous  l'avons  déjà  signalé , se  rattache  à un  principe  fon- 
damental du  système  ; ce  principe  est  que  l'esprit,  l’âme 
et  le  matériel  ne  sont  pas  séparés  l’un  de  l’autre  dans  des 
substances  individuelles  , mais  qu’ils  désignent  seule- 
ment des  déterminations  qui,  réunies  dans  les  esprits 
tombés  et  relevés  ensuite , forment  un  être.  De  ce  prin- 
cipe sortent  avec  la  plus  grande  netteté  les  principaux 
traits  de  leur  théorie  de  la  Rédemption.  En  effet , ils  ad- 
mettent que  la  nature  spirituelle  a été  produite  pour 
être  élevée  et  formée , ainsi  que  les  âmes , par  le  retour 
au  supérieur,  au  très  haut  : car  elle  requiert  les  moyens 
animiques  et  sensibles  d’éducation  (2).  Que  faut-il  en- 
tendre par  là?  C’est  ce  qui  a déjà  été  indiqué  en  partie 
précédemment,  et  ce  qui  se  laisse  en  partie  deviner 
par  les  représentations  analogues  que  nous  trouvons 
dans  des  systèmes  pour  ainsi  dire  parents  de  la  philo- 
sophie juive  et  de  la  philosophie  païenne.  Au  nombre 
de  ces  moyens  d’élévation  sont  les  œuvres,  et  la  foi  à la 
mauifestation  sensible  du  divin  , surtout  la  foi  au  Sau- 
veur -,  il  faut  aussi  compter  la  formation  de  l’âme  par  la 


(1)  L.  c.,  passages  transcrits  précédemment. 

(2)  Ib.  I , 7 , t.  To  St  irvtvipaTixbv  cxittirtfwGai,  Sirwj  ÈvGâ^e  iù 

^rjyjy.ùx  poptpwOï) , ffuprraiOejGÈv  où rù  cv  Tri  àvaçpoipr,. y 

E&i  yàtp  t£>v  xl'jycxMy  xa'i  aia0Tîrwv  irott5tuf»aTo>v . L ancien  traducteur 
etïertullien  ( adv.  Valent .,  26)  traduisent  comme  s’il  y avait  rà> 

; mais  l’original  donne  un  sens  préférable , et  presque  né- 
cessaire, presque  le  seul  bon  dans  ce  passage. 

1.  15 
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science  temporelle,  mais  avant  tout  la  réflexion  constante 
sur  le  mystère  dumariage  (i).  Une  connexité  est  évidem- 
ment posée  entre  le  développement  spirituel  d’une  part, 
l’àme  et  le  corps  de  l’autre  côté  ; mais  cette  connexité  est 
aussiaperçueclairementàlamanièredontles  Valentiniens 
déduisaient  la  Rédemption  du  monde  de  l’avénement  du 
Sauveur.  Quelque  contradictoires  que  soient  les  repré- 
sentations des  Valentiniens  sur  la  manière  dont  le  Sau- 
veur fut  produit  par  la  plénitude  divine  (2) , ils  parais- 
sent cependant  être  tous  d’accord  sur  ce  point  que  le 
Sauveur,  à son  apparition  sur  la  terre,  dut  être  com- 
posé, d’une  part,  de  tout  ce  que  la  pléuitude  divine  des 
effluves  renferme  en  elle  d'excellent  (3) , et,  d’autre  part, 
de  tous  les  éléments  du  monde  sensible;  car  ils  ensei- 
gnaient que  le  Sauveur  avait  dû  porter  en  lui  les  pré- 
mices de  toutes  les  choses  qu’il  avait  dû  sauver  (4). 


(1)  lb.  I,  6 , 2.  To  iutt  to  tÏç  ouÇuyîatç  fuXtrSv  puçr’ptov. 

(a)  lb.  I , 12 , 4.  La  diversité  des  opinions  sur  ce  point  a son 
principe  naturel  dans  l’arbitraire  des  suppositions  touchant  les 
eôns  postérieurs,  qui  , naturellement,  n’étaient  point  en  harmonie 
avec  le  système  des  eôns.  Cependant  on  peut  conjecturer  que  dans 
la  tradition  s’est  faite  une  permutation  du  premier  avec  le  second 
Christ. 

(3)  lb.  1,3,  i.CÎ  ix  tou  tpâvou  OUV0ETOÇ.  Cf.  Ib.  1,2,6.  Bien 
que  le  passage  cité  précédemment,  I,  12,  4,  trahisse  un  autre 
tour  donné  à cette  pensée  , le  sens  certain  est  : que  les  eôns,  après 
le  retour  à la  sagesse,  renferment  chacun  tout  en  eux. 

(4)  lb.  1,6,  I . iiv  yàp  «pteXXt  otôftiv  xà;  àmxpyàs  otùrtàv  (1.  aù- 

tov)  ciXntptvat  tpâoxovact,  àno  fib  rnç  À^afuoO  to  irvcoparixov,  àrrb  5b 
tou  Sri pcoopyoü  tvot<5uo0ot(  tov  tjw^cxbv  Xptçbv,  àrrb  5b  tÏç  oixavopiotî 
irtpiTtOfîaQat  au>fja  t^ov  ouatait,  xaxtaxtvaofttvov  5b  àppr!r&> 

T t%fp  irpbî  Tb  xoù  opax'ov  xa't  (j'ijXa^njTbv  xai  iraOijTOv  ytyctvcdat.  Kab 
ûXtxbv  5i  où5b  otiouv  t!Xr)<ptvai  Xiyouatv  aàtxôv.  Mb)  yàp  tïvai  ty/yÔXjj» 
itxTixbv comopiaç.  Cf.  lb.  I,  y,  2,  sur  l’oixavspda.  V.  lb.  I,  7,4. 
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Ainsi,  il  se  retrouvait  clans  le  Sauveur  une  réunion  de 
toutes  les  déterminations  que  nous  pouvons  distinguer 
dans  les  choses  sensibles  et  temporelles , et  en  outre  un 
quatrième  élément  qui  appartient  au  monde  supérieur, 
et  n’implique  rien  des  ténèbres  du  monde  matériel  ; 
c’est-à-dire  naturellement  la  connaissance  pure  dont  les 
Valentiniens  attendent  leur  salut.  L’œuvre  de  la  Ré- 
demption consiste  donc  en  cela  seul  que  le  Sauveur  nous 
a instruits;  tout  ce  qui  est  attribué  de  plus  à sa  nature 
n’a  de  valeur  que  comme  moyen.  Chose  singulière  ! il 
est  raisonné  aussi  de  cet  autre  point  de  vue  que  le  Sau- 
veur a enseigné  par  l’intermédiaire  d’Achamoth,  et  que 
celle-ci  a laissé  découler  dans  le  monde  les  connaissances 
reçues  du  Sauveur  (i).  La  théorie  de  la  Rédemption  se 
présente  ainsi  avec  quelque  incertitude,  quelque  hési- 
tation ; car  si  le  Sauveur  lui-même  a paru  d’une  manière 
sensible,  et  composé  de  tous  les  éléments  du  moude, 
qu’était-il  besoin  de  la  médiation  d’Achamoth  pour  pré- 
parer sa  doctrine?  Nous  ne  pouvons  nous  expliquer  la 
nécessité  de  cette  assistance  qu’à  la  condition  de  consi- 
dérer Achamoth  comme  renfermant  elle-même  la  pléni- 
tude entière  et  spirituelle  de  ce  monde , ou  plutôt  comme 
administrant  tous  les  dons  de  la  grâce  faits,  comme  il  a 
été  dit,  aux  hommes  spirituels.  Mais,  cette  condition 
consentie,  il  paraîtra  toujours  inutile  (et  c’est  un  point 
important)  que  le  Sauveur  se  soit  communiqué  à d’au- 
tres qu’à  la  seule  Achamoth  ; et  il  ne  serait  point  non  plus 


Les  mot9  aùpo c xj/u^ixiiv  fyov  ovolav  désignent  cependant  sans  con- 
testation , par  la  place  qu’ils  occupent,  l’ànap^ri  de  la  matière, 
seulement  sous  une  autre  forme  choisie  à dessein  pour  corroborer 
le  principe  énoncé. 

(l)  Ib.  1 , 5,  i.  npoëaXctv  rt  rà  irapà  roü  ffwrîipoç  fieSv/ut vx. 
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nécessaire  qu’il  eût  résumé  en  lui  les  autres  éléments 
du  monde , tel  que  le  prétend  la  doctrine  Valentinienne 
sur  la  Rédemption.  Ces  deux  tendances  que  nous 
distinguons  dans  !e  système  valentinien  rentrent  évi- 
demment ici  l’une  dans  l’autre;  car,  d’un  côté,  la  Ré- 
demption est  considérée  comme  un  événement  qui 
comprend  le  spirituel  ; de  l’autre,  on  réfléchit  nécessai- 
rement que  tous  les  éléments  du  monde  sont  unis  au 
spirituel  par  leur  origine  et  par  leur  essence , que  par 
conséquent  aussi  le  matériel  et  l’animique,  tout  ce  qui  a 
une  disposition  passive  et  aspire  au  spirituel,  doit  obte- 
nir son  salut  si  le  spirituel  se  manifeste  dans  sa  pureté. 
Cette  réflexion,  cette  pensée  ne  fait  pas  défaut  aux  Va- 
lentiniens : tout  ce  que  nous  avons  rapporté  jusqu  ici  de 
leur  doctrine  sur  les  choses  suprêmes  le  prouve  plei- 
nement. C’est  à cette  même  pensée  que  se  rapporte  aussi 
tout  naturellement  le  point  de  vue  sous  lequel  la  Ré- 
demption ne  peut  pas  être  conçue  comme  un  progrès 
qui  concerne,  qui  embrasse  seulement  l’esprit  indivi- 
duel, mais  encore  comine  un  développement  historique 
du  monde,  qui  en  métamorphose  les  éléments;  qui  per- 
met, après  la  purification  de  l’homme  spirituel , au  dé- 
miurge et  à tout  l’animique  de  prendre  leur  repos  attendu 
au  milieu  du  monde;  mais  qui  détruit  la  matière  par 
l’embrasement , c’est-à-dire  fait  surgir  du  corps  matériel 
la  forme  spirituelle  qu’il  possède.  Ce  développement 
historique  du  monde  a sa  fin , sa  conclusion  ainsi  qu’un 
commencement  déterminé  dans  la  destruction  du  monde; 
ce  même  développement  exprime  aussi  la  connexité  de 
l’éducation  spirituelle  avec  la  formation  de  l’animique; 
car  si  la  vie  du  spirituel  eût  été  exclusivement  prise  en 
considération  , les  Valentiniens  n’auraient  pu  concevoir 
l’espérance  de  perfectionner  cette  vie  avant  l’apparition 
du  Sauveur  sur  la  terre , tandis  que  déjà  les  hommes 


Digitized  by  Google 


* 


SECTES  GNOSTIQUËS.  229 

spirituels  avaient  exercé  leur  activité,  ainsi  qu’il  a été 
dit,  comme  prêtres,  comme  prophètes,  comme  rois. 
Mais  cet  exercice  d’activité  n’est  considéré  qu’à  titre  de 
préparation  à la  Rédemption  ; elle  ne  se  déploya  vérita- 
blement qu’à  1 avènement  du  Sauveur  sur  la  terre,  puis- 
que avant  le  Sauveur  le  démiurge  était  revêtu  de  la  sou- 
veraineté , sans  connaissance,  toutefois,  des  plans  qui 
étaient  suivis  en  silence  par  les  hommes  spirituels.  La 
Rédemption  elle-même  commence  alors  que  le  maître 
du  inonde,  par  conséquent  l’âme  du  monde,  reçoit  les 
révélations  qui  lui  dévoilent  les  plans  de  l’avenir,  et  que 
depuis  ce  moment  elle  les  accomplit  volontairement  et 
avec  toute  sa  puissance.  Les  hommes  spirituels  forment 
aussitôt  une  église  qui  est  le  symbole , 1 image  de  1 Lglise 
dans  le  royaume  de  la  plénitude  divine  : le  démiurge 
veille  spécialement  sur  elle  pour  obtenir  le  prix  du 
combat,  qui  lui  est  proposé,  c’est-à-dire  le  repos  au  mi- 
lieu du  monde  (i). 

Avant  de  clore  les  recherches  sur  la  doctrine  des 
Valentiniens,  nous  devons  jeter  un  regard  sur  leurs 
représentations  touchant  la  fin  suprême  des  hommes 
spirituels.  Leur  fin  négative  est,  selon  la  description  Va- 
lentinienne, le  repos  de  l’esprit  (àvâjravuiç),  et  la  déli- 
vrance de  toute  disposition  passive  de  1 âme  : 1 apathie 
est  le  terme  de  l’aspiration  dans  le  monde  (a);  leur  fin 


(1)  S,  Iren.,  I,  5,  6;  7,  4.  D’après  le  Didasc.  anat.,  800  a , 
la  puissance  de  lYifjtapf»tv»i , c’est-à-dire  du  sort  dans  le  gouverne- 
ment aveugle  du  démiurge  , cesse  avec  la  rédemption  par  le  Christ, 
et  alors  commence  la  domination  de  la  Providence.  Tout  ce  qui  est 
divisé  est  réuni  en  un.  11).  730  a. 

(2)  Didasc.  anat.,  798  b.  Àît'o  tu*  Eps-xOtos  àrra95î  ytvsuEvof^ 
vàç  ovelaç  eccrüaOott' 
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positive  est  la  connaissance  qui  désigne  la  perfection  des 
êtres  spirituels,  la  connaissance,  non  seulement  par  des 
hommes  spirituels  isolés,  mais  par  tous  ensemble,  une 
connaissance  parfaite  de  Dieu  (i).  Une  autre  rédemption 
n était  point  nécessaire  , après  ce  rachat  spirituel,  cette 
élévation  à la  connaissance  de  toutes  choses  résidant  au 
sein  de  la  plénitude  de  Dieu;  car  les  choses  de  ce  monde 
tirant  leur  origine  uniquement  d’états  passifs  et  de  l'igno- 
rance, du  moment  que  l’homme  intime  est  affranchi  de  la 
passion  et  de  l’ignorance,  le  monde  estdétruit,  et  l’homme 
spirituel  connaît  la  grandeur  ineffable  de  Dieu  (2).  Si 
nous  nous  arrêtions  à cette  dernière  expression,  il  pour- 
rait s’élever  de  nouveau  la  question  qui  s’est  déjà  pré- 
sentée au  sujet  du  rapport  des  Eôns  émanées  avec  le 
Dieu  suprême  : on  pourrait  se  demander  si  la  connais- 
sance de  la  grandeur  inexprimable  de  Dieu,  la  connais- 
sance parfaite  de  Dieu  (irtpiOtoü),  doit  s’entendre, non  de 
la  contemplation  pleine  de  la  perfection  absolue  de  Dieu, 
mais  simplement  de  la  conception  de  l’impossibilité  de 
sonder  sa  profondeur  infinie.  Il  serait  très  difficile  d’ar* 
river  à une  solution  entièrement  certaine,  car  les  ex- 
pressions que  cette  doctrine  emploie  sont  équivoques , et 
l’on  pourrait  admettre  que  les  Valentiniens  avaient  été 
conduits  par  l’influence  du  christianisme , ou  même 


(r)  S.  Ircn.,  I,  6.  1.  Tjîv  <5i  avvftXetonr  tataBai,  orav  ftoptpu&n 
xo!  rAtiuOri  yvciaci  irâv  to  mcufiarix'ov,  Touftçiv  oi  irv£Uf»arixoc  ov— 
Optoiroi,  oi  ty,v  -rtXeiav  yvwaiv  tyovTcç  ortpi  Bteîi. 

(»)  lb.  1 , 24  , 4-  ETvai  TtXttatv  àiroXuTpwaiv  oairriv  txiv  tirt— 
yycoatv  tov  àpprîrou  fuy tôouç.  Tir’  ayvolaç  yàp  ûçtpy) piaroj  xaî  irâGouç 
ytvovÔTWv  Stà  yviiacuç  xorraXucaOat  irôcaot»  rîjv  {x  t!îî  àyvocaç  avçaaiv, 

wçc  tTvat  tyij  yvwatv  «iroXûrpwatv  toü  ÎvSov  âvôpunrou. Au— 

Tpoüoôoi  yùp  <îià  yvwotw;  tov  tau  av0p uirov  rov  irvtuparixov  xat  àp- 
xcTaQat  otùroùî  rîj  tùv  oXû>v  tirtyvûaci. 
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simplement  par  celle  des  éléments  orientaux  de  leurs 
doctrines , à prendre  pour  but  final  la  connaissance 
parfaite  de  Dieu.  Mais  si  l’on  interrogeait  le  développe- 
ment logique  de  leurs  principes  généraux,  nous  pour- 
rions certainement  alors  résoudre  ainsi  la  question  , 
comme  plus  haut  : Les  Valentiniens  devaient  admettre 
l’impénétrabilité  du  principe  suprême,  et  par  conséquent 
ne  pouvaient  placer  la  perfection  de  toutes  choses  que 
dans  une  connaissance  de  Dieu  au  moyen  de  ses  émana- 
tions. La  perfection , l’accomplissement  de  toutes  choses 
est  bien  décrit  comme  la  réunion  de  tout  ce  qui  est  sé- 
paré (i);  mais  il  faut  poser  en  lait  certain  que  l'abîme  qui 
sépare  la  Profondeur  primitive  et  le  reste  de  la  plénitude 
divine  demeure,  est  permanent , tandis  que  les  hommes, 
unis  individuellement  avec  l’Église  et  avec  le  Christ,  de- 
viennent le  Verbe  et  la  Vie,  la  Raison  et  la  Vérité , mais 
ne  peuvent  cependant  pas  franchir  la  ligne  de  démtffca- 
tion  qui  s’étend  originellement  entre  eux  et  le  Dieu 
suprême. 

Nous  nous  sommes  un  peu  étendu  sur  cette  doctrine 
gnostiq«e,  non  seulement  parce  qu  elle  implique  une 
tendlive  remarquable  de  conciliation  entre  la  pensée 
chrétienne  et  la  philosophie  grecque  orientale  de  ce 
temps,  mais  encore  parce  qu’elle  a influé  plus  puissam- 
ment que  la  tendance  dualiste  du  gnosticisme  sur  la  phi- 
losophie ultérieure  des  Pères  de  l’Eglise.  Nous  ne  pou- 
vons pas  disconvenir  que  cet  essai  fut  extrêmement 
malheureux.  Il  faut  l’appeler  audacieux,  plutôt  qu’in- 
sensé et  téméraire.  Il  lui  manque  la  conscience  claire , 
d’abord  de  la  différence  de  la  philosophie  èt  de  la  reli- 


ai) Diclasc.  anat .,  7q5  a.  Mt^pej  r,pûiç  évmstj  (sc.  0 Ijjffoüî)  otù- 
toîî  (acxiTÛ  ? ) elç  tb  irXiîpMfxoi,  Sva  r,pi tîç  oi  iroXXo't  îv  ytvôp rvot  oi  irovref 
tm  Évi  tm  St’  riiiâç  ptepurOcïTc  àvaxpaQùftcv ■ 
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gion , puis  de  la  différence  des  anciennes  religions  et  du 
christianisme  ; c’est  seulement  dans  cette  position  néga- 
tive qu’il  peut  lui  sembler  facile  d’assimiler  les  uns  aux 
autres  les  éléments  divers  de  la  civilisation  qu’il  ré- 
sume. Nous  ne  voulons  point  insister  sur  ce  que  l’idée 
fondamentale  de  leur  doctrine  ne  s’harmonise  point 
avec  la  prétention  qu’elle  élève , puisqu’elle  pense 
prendre  son  point  de  départ  dans  la  connaissance,  dans 
la  science,  et  quelle  ne  présente  guère  qu’une  sorte 
d’histoire  ou  de  légende  : cela  peut  se  justifier  par  la 
méthode  de  la  philosophie  grecque-orientale , qui  sut 
dompter  le  caractère  mythique  de  l’exposition , au 
moins  dans  le  commencement  ; toutefois  , elle  aurait 
pu,  supposé  la  justesse  du  fond  de  la  doctrine,  dé- 
pouiller la  forme  imparfaite  de  l’exposition  dans  les 
développements  ultérieurs  de  ses  principes.  Mais  la  con- 
trariété de  la  connaissance  et  de  la  foi , qui  est  établie 
dans  la  doctrine  Valentinienne , dénonce  que , sous  ce 
double  rapport , la  relation  de  la  religion  avec  la  science 
est  méconnue,  car  la  religion  est  définie  simplement  un 
degré  inférieur  de  la  connaissance , et  la  scient*  en  est 
le  degré  le  plus  élevé;  et,  malgré  cela,  la  possibift  de 
passer  de  la  première  à l’autre  n’est  point  admise.  Consé- 
quemmen  t la  science  est,  non  une  connaissance  moyenne, 
mais  une  intuition  immédiate  que  nous  accorde  comme 
grâce  la  nature  supérieure  ; la  foi  religieuse  n’est  qu’une 
vraisemblance  imparfaite  pour  l’âme  infime  , et  non  une 
révélation  de  la  nature  supérieure  en  nous  : ce  qui  prouve 
incontestablement  que  l’opposition  entre  la  vie  religieuse 
et  la  vie  scientifique , opposition  que  le  christianisme 
poussait  à chercher,  à étudier,  a été  simplement  consta- 
tée par  les  Valentiniens  , mais  n’a  pas  été  de  leur  part 
l’objet  d’une  investigation  scientifique,  même  telle  quelle. 

Encore  si  la  forme  seulement , et  non  le  fond  de  la 
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croyance  chrétienne,  avait  été  méconnue  par  les  Valenti- 
niens ; mais  nous  ne  pouvons  nullement  douter  que  leurs 
philosophâmes  ne  renferment  un  commencement  de 
tentative  pour  tirer  de  la  pensée-mère  du  christianisme 
une  philosophie.  Du  moins,  telles  que  nous  les  trou- 
vons, les  doctrines  Valentiniennes  ne  dissipent  pas  plei- 
nement ce  doute.  Très  certainement . si  nous  entrepre- 
nons de  tracer  une  ligne  de  démarcation  entre  1 essence 
de  cette  doctrine  et  les  hésitations  nombreuses  dans 
lesquelles  elle  s’est  produite , nous  acquerrons  la  certi- 
tude que  tous  les  points  par  où  ils  entrent  dans  le  mou- 
vement chrétien  tiennent  d’autant  plus  à ce  mouvement, 
et  que  tout  ce  en  quoi  ils  combattent  le  christianisme 
s’en  rapproche  encore  d’autant  plus  à la  fin.  Jetons 
un  regard  sur  l’essence  de  leurs  vues.  Toute  doctrine 
d’émanations  en  général , qui  est  conséquente  avec  son 
principe , ne  peut  point  répondre  à la  pensée  chrétienne, 
car  la  première  intercale  des  intermédiaires  imparfaits 
entre  Dieu  et  ses  créatures,  et  elle  détruit  infailliblement 
l’union  intime  et  immédiate  de  celles-ci  avec  Dieu,  union 
à laquelle  tend  le  christianisme.  La  doctrine  Valenti- 
nienne aboutit  à ce  résultat  sans  contredit , puisqu’elle 
croit  pouvoir  expliquer  l’imperfection  du  monde  par 
cette  seule  raison  que  les  émanations  du  monde  spirituel 
s’éloignent  insensiblement  de  Dieu,  et  qu  alors  s’élève, 
grandit  en  elles  un  désir  déréglé,  passionné  de  s’unir 
immédiatement  à Dieu.  Quel  sens  y a-t-il  à condamner 
ce  mobile  du  christianisme,  cette  aspiration  vers  Dieu 
comme  passion  et  comme  source  du  mal  ! Il  suit  aussi 
naturellement,  de  ces  principes  de  la  doctrine  des  éma- 
nations, que  les  Valentiniens  ne  peuvent  pas  nous  pro- 
mettre une  rédemption  entière,  une  union  parfaite  avec 
Dieu.  L’histoire  de  la  rédemption  des  Valentiniens  ne 
peut  pas  davantage  satisfaire  les  vastes  vues  chrétiennes; 
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car,  si  celles-ci  se  rattachent  à la  réalité  et  considèrent 
l’événement  de  la  Rédemption  comme  un  développe- 
ment historique  du  monde , les  Valentiniens , au  con- 
traire , conséquents  avec  leurs  vues  sur  le  monde 
sensible , inclinent  à représenter  simplement  tous  ces 
événements  comme  des  évolutions  dans  le  monde  des 
esprits.  Aussi,  suivant  leurs  doctrines,  n’est-ce  pas  tant 
le  Rédempteur  qui  nous  apporte  les  révélations  dans  le 
monde  sensible,  que  l’Achamoth,  envoyée  à cet  effet  par 
le  Rédempteur  ; de  même  ils  ne  peuvent  pas  non  plus 
accorder  que  Jésus,  vêtu  d’un  corps  réel,  matériel,  ait 
vécu  et  souffert  ici.  Mais  la  tendance  de  leur  doctrine 
la  plus  nettement  contradictoire  avec  la  pensée  chré- 
tienne , consiste  à considérer  le  monde  sensible , les 
œuvres  sur  la  terre  et  la  vie  active  comme  choses  indif- 
férentes relativement  au  salut.  Cette  tendance  de  leurs 
opinions  rattache  directement  leur  doctrine  à la  pensée 
orientale  qui  précéda  le  christianisme;  ils  cherchent  la 
f^icité  uniquement  dans  le  repos  de  la  vie  contempla- 
tive ; il  leur  suffit  d’être  affranchis  des  états  passionnés 
de  l’âme,  de  l’agitation  intérieure,  des  illusions  de  la 
passion  ; ils  ne  voient  qu’apparence  dans  cette  vie  du 
monde  sensible,  ils  en  méconnaissent  la  vérité.  Enfin  de 
là  découle  la  subtilité  de  leur  distinction  entre  les  diffé- 
rentes natures  humaines  : ils  reconnaissent  des  hommes 
spirituels,  des  hommes  psychiques  et  des  hommes  ma- 
tériels. Comme  cette  distinction  rappelle  , sous  une 
forme  différente , les  préjugés  du  monde  antique  qui 
considérait  les  Plébéiens  et  les  Barbares  comme  des 
hommes  d’une  nature  particulière  1 Nous  l’avons  déjà 
fait  observer,  les  Valentiniens  combattent  directement 
les  sentiments  que  développe  le  christianisme,  et  ils 
les  combattent  non  seulement  en  repoussant  l’amour 
universel  de  l’humanité,  cet  amour  qui  présuppose  l’é- 
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V 

{jalité  de  tous  les  hommes  devant  Dieu , c’est-à-dire  dans 
leur  origine_  et  par  leur  essence,  mais  encore  en  substi- 
tuant un  leiîrre  à la  liberté  que  le  christianisme  aug- 
mente en  même  temps  qu’il  fortifie  la  volonté  pour  nous 
conduire  au  salut. 

Sur  tous  ces  points , qui  sont  certainement  les  points 
fondamentaux  de  la  doctrine  Valentinienne,  cette  doc- 
trine a ses  racines  dans  la  pensée  du  monde  antique  ; 
des  tentatives  faites  pour  s’élever  à un  point  de  vue  su- 
périeur se  rattachent  à l’antiquité,  mais  le  plus  souvent, 
sinon  toujours , au  préjudice  de  la  logique.  Ainsi , les  Va- 
lentiniens admettaient  que  les  êtres  spirituels  parviennent 
par  la  rédemption  à la  véritable  perfection , à l’intuition 
infinie  de  l’essence  de  Dieu.  On  pourrait  croire  qu’ils  sui- 
vaient en  cela  la  pensée  orientale  ; mais  ils  ne  se  livraient 
pas  à elle  si  complètement  qu’ils  considérassent  les 
âmes  ou  les  esprits  comme  des  parties , non  comme  de 
libres  émanations  de  Dieu , et  les  développements  du 
monde  comme  de  simples  manifestations  qui  passaient 
sans  laisser  de  traces  dans  les  esprits.  Bien  que  cette  vue 
sur  les  choses  ne  manquât  point  d’éclat  dans  leur  doc- 
trine , toujours  est-il  que  l’on  découvrait  clairement  l in-  i 
fluence  du  christianisme  sur  eux  lorsqu’ils  cherchaient 
à concilier  la  pensée  grecque  et  la  pensée  orientale  dans 
une  doctrine  plus  élevée,  en  attribuant  à la  vie  sensible  « 
une  action  véritable  sur  le  développement  du  salut  du 
monde.  C’est  là  qu’est  appliquée  la  liberté  des  âmes  ; là 
que  le  démiurge  et  tout  ce  qui  relève  de  lui  doivent 
trouver  aussi  une  sorte  de  rédemption  ; là  que  com- 
mence l’œuvre  de  la  rédemption , préparée  déjà  par  les 
semences  cachées  d’Achamoth  , devenue  maintenant 
évidente  par  l’apparition  du  Sauveur,  et  qui  doit  être 
continuée  par  l’édifice  de  l’Église , forme  effective,  réelle, 
progrès  dans  l’histoire  du  monde.  Si  l’on  compare  la 
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doctrine  de  l’accomplissement  des  esprits  dans  l’intui- 
tion de  Dieu  avec  d’autres  doctrines  d érrymations  ana- 
logues, il  faut  surtout  remarquer  que  le  retour  à Dieu 
n'est  point  décrit  par  les  Valentiniens  comme  l’œuvre 
de  l’abstinence  ou  de  l’abnégation  personnelle  en  soi , 
de  sorte  que  l individu  soit  libre  de  s’élever  par  lui-même 
à la  contemplation  de  Dieu;  mais  les  Valentiniens,  s’in- 
spirant de  la  communauté  chrétienne,  désirent  que  tous 
les  esprits  de  ce  monde  acquièrent  leur  rédemption  par 
une  vie  en  commun.  On  ne  peut  pas  considérer  cette 
insistance  sur  l’harmonie  de  tous  les  êtres  et  de  tous  les 
éléments  du  monde  comme  une  condescendance  des  Va- 
'lentiniens,  qui  n’auraient  pas  craint  d’être  inconséquents 
avec  eux-mêmes;  il  est  plutôt  dans  la  nature  de  toute 
doctrine  d’émanations  de  concevoir  les  effluves  des  êtres 
supérieurs  dans  une  dépendance  mutuelle.  A la  manière 
dont  cette  pensée  a pénétré  toute  leur  doctrine , on  peut 
juger  que  cette  pensée  en  a déterminé  la  forme  tout 
entière;  car  l’union  du  mâle  et  du  femelle,  la  parepté 
des  Éôns,  doit  sans  contredit  exprimer  physiquement  ce 
qu’exprime  moralement  l'idée  d’Église.On  ne  peut  point 
blâmer  la  première  expression,  l’expression  physique, 
en  disant  que,  procédant  du  culte  syriaque  de  la  nature, 
elle  pouvait  séduire  à des  représentations  grossières  et 
sensibles  : la  doctrine  Valentinienne  y portait  remède 
évidemment;  car,  en  général,  elle  suit  une  direction  es- 
sentiellement spirituelle  ; et  particulièrement  le  mode 
de  1’  union  quelle  établit  entre  les  Éôns  et  les  hommes 
spirituels  le  montre  manifestement.  La  doctrine  qui  pro- 
fesse que  tout  homme  spirituel,  comme  les  Éôns  eux- 
mêmes  , doit  devenir  Raison  et  Vérité,  Monde  et  Vie, 
Homme  et  Église,  suppose,  au  fond  ce  principe,  que  tous 
les  êtres  peuvent  être  un  dans  la  connaissance.  C’est 
pourquoi  ils  fondent  tout  sur  la  connaissance.  Partant 
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■ du  principe  précédent , les  Valentiniens  évitent  donc 
le  danger  qui  s’ouvre  ordinairement  sous  toute  doctrine 
d’émanations;  ils  admettent  le  retour  des  effluves  à leur 
principe,  et  ils  échappent  ainsi  au  panthéisme.  C’est  à 
tort  que  l’on  a supposé  que  le  panthéisme  est  dans 
l’essence  de  toute  doctrine  d’émanations.  Sans  doute  les 
Valentiniens  ont  une  tendance  au  panthéisme  : car  ils 
pensent  que  tout  être  dans  le  monde  sensible,  et  par 
conséquent  l’être  des  esprits  dans  ce  monde,  repose  sur 
l’ignorance  et  sur  l’illusion  de  la  passion , ce  qui  détruit 
toute  distinction , et  même  nie  l’existence  de  ce  monde  ; 
mais  nous  avons  déjà  remarqué  que  cette  doctrine  des 
émanations , émise  parles  Valentiniens,  insiste  tout  par- 
ticulièrement sur  l’existence  individuelle  des  émana- 
tions , et  ils  réussissent  même  à maintenir  cette  existence 
individuelle  dans  l’accomplissement  de  toutes  choses  : 
ils  développent,  ils  fécondent  cette  pensée  que,  dans 
l’intuition  parfaite , chaque  forme  d’émanation  peut  tout 
connaître  et  conserver  cependant  son  existence  diffé- 
rente de  toutes  les  autres.  Nous  pouvons  reconnaître 
dans  cette  pensée  une  influence  de  la  doctrine  chré- 
tienne, laquelle,  en  promettant  à l’homme  dans  la  vie 
éternelle  l’accomplissement  de  tout  être  et  une  existence 
indépendante  et  personnelle,  avait  pour  but  d’expliquer 
la  conciliation  de  l’universel  avec  l’individuel. 

• $ II. 

Fin  de  l’École  Valentinienne. 

En  voyant  les  diverses  tendances  qui  se  sont  mêlées 
dans  la  doctrine  Valentinienne,  on  s’attend  à ce  qu’elle 
se  développe* tantôt  dans  un  sens,  tantôt  dans  un  autre, 
ou  plutôt  qu  elle  se  démêle , qu  elle  se  dénoue , qu  elle  se 
démembre.  Toutefois,  les  essais  de  cette  doctrine  ne 
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sont  pas  encore  mûrs  ; ils  sont  encore  très  confus , et  ne 
promettent  pas , pour  ainsi  dire , avec  clarté  le  dénoue- 
ment attendu:  nous  ne  pourrons  donc  montrer,  dans  les 
traditions  très  défectueuses , que  des  traces  de  division , 
de  démembrement.  Ces  traces  indiquent  que,  d’une 
part , la  tendance  vers  la  philosophie  antérieure  au 
christianisme , et , d’un  autre  côté , la  tendance  vers  la 
philosophie  chrétienne  , s’efforcèrent  de  se  dépouiller 
dans  la  doctrine  Valentinienne  de  leurs  caractères  op- 
posés. 

La  première  de  ces  tendances  éclate  manifestement 
dans  la  doctrine  du  Valentinien  Marc  et  dans  celle  de 
la  secte  qui  lui  emprunte  son  nom  , les  Marcosiens.  Le 
surnom  de  « mage  » que  porte  Marc  prouve  déjà  qu’il 
s’appliquaàlaculturedesartsmystérieux  (i)  plus  que  les 
autres  Valentiniens,  dont  on  raconte  aussi  plusieurs 
traits  singuliers  ; et  nous  pouvons  pressentir  par  là 
combien  Marc  s’éloignait  de  l’esprit  du  christianisme,  et 
comme  il  se  rapprochait  au  contraire  du  culte  de  la  nature, 
que  professait  la  doctrine  Valentinienne.  On  a reproché 
auxValentiniensrimpudicité,etl’on  cite  particulièrement 
l’exemple  de  Marc  (a).  Des  passages  de  la  tradition  mon- 
trent également  qu’il  entretenait  en  lui  une  extravagance 
sauvage , mais  il  ne  poussa  pas  l’illusion  jusqu’à  faire 
servir  celte  extravagance  à ses  fins.  Il  ne  tient  que  de 
très  loin  au  cours  historique  du  développement  de  l’E- 
glise : ce  qui  le  prouve  entre  autres  choses , c’est  qu’il 
se  vantait  de  posséder  une  révélation  en  propre  , laquelle 
il  regardait  comme  très  supérieure  à toutes  les  autres 
révélations,  et  où  la  pluralité  suprême  lui  était  apparue 


(i)  S.  Iren.,  I,  i3,  i suiv.  Il  doit  s’être  aussi  occupé  d’astro- 
logie. Il>.  I,  i5, 6. 

(a)  S.  Iren.,  I,  i3,  5. 
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sous  une  forme  femelle,  féminine  (i).  On  ne  peut  voir  là 
autre  chose  qu’une  déviation  expresse  de  la  commu- 
nauté ecclésiastique.  Il  est  vraisemblable  que  telle  est 
aussi  la  raison  pour  laquelle  une  foule  d’écrits  apocry- 
phes et  faux  ont  été  adoptés  par  les  Marcosiens  comme 
renfermant  des  révélations  sacrées  (2). 

La  forme  de  la  doctrine  de  Marc , selon  l’exposition 
qu’en  présente  saint  Irénée,  a un  caractère  très  diffé- 
rent de  la  forme  Valentinienne  en  général;  ce  11’est 
guère  qu’un  jeu  de  vides  analogies  , qui  a pour  but  de 
donner  une  idée  du  système,  et  aussi  d’exciter  la  curio- 
sité des  initiés,  des  adeptes;  car  il  s’agissait  évidem- 
ment d’expliquer  de  profonds  mystères.  Prenons  pour 
exemple  la  comparaison  très  explicite  que  Marc  éta- 
blit entre  les  trente  Éôns  du  royaume  suprasensible  et 
les  trente  lettres  de  l’alphabet.  La  profondeur  divine 
doit  s’être  exprimée  par  les  quatre  gradations  de  la 
double  pluralité  , de  la  décade  et  de  la  dodécade, 
comme  par  autant  de  syllabes;  et  de  même  la  création 
du  monde  et  sa  dissolution  : si  une  dernière  lettre  s’é- 
lide, alors  le  rétablissement  des  choses  commence  (-3). 
Ainsi,  comme  Dieu  ne  peut  être  connu  dans  son  unité, 
il  s’est  révélé  dans  la  pluralité  des  lettres  : Dieu  est  in- 
fini, et  toute  lettre  du  mot  qui  le  révèle  doit  impliquer 
aussi  1 infinité,  car  son  nom  peut  être  écrit  en  plusieurs 
lettres  dont  chacune  se  décompose  en  une  autre 
lettre,  et  ainsi  à l’infini  (4).  On  voit  facilement  à quel 
jeu  prêtaient  ces  comparaisons  arbitraires;  et  Marc 


(1)  Ib.  I,  14,  1. 

(2)  Ib.  I,  20,  1. 

(3)  S.  lien.,  I,  1 4,  I. 

(4)  Ib.  2. 
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pouvait  d’autant  mieux  cultiver  ces  puérilités  que 
ses  analogies  avec  les  lettres  s’éloignaient  moins  des 
analogies  avec  les  nombres,  qui  étaient  communs  à 
Marc  et  aux  anciennes  doctrines  des  Valentiniens  (i). 
Dans  ce  vide  formulaire,  le  sens  que  nous  avons  trouvé 
dans  le  système  des  émanations  présenté  par  les  sec- 
taires de  Valentin  paraît  être  tout-à-fait  absent  ; du 
moins  les  Marcosiens  parlent  très  légèrement  des  idées 
que  la  doctrine  Valentinienne  harmonisait,  systémati- 
sait, tandis  qu’ils  développent  longuement,  mais  sans 
doute  avec  une  grande  confusion , les  doctrines  physi- 
ques, physiologiques  et  astrologiques  (2),  et  trahissent 
par  là  leur  penchant  au  culte  de  la  nature. 

Le  penchant  de  Marc  à placer  le  divin  dans  l’ob- 
scurité la  plus  profonde  du  mysticisme  n’est  pas  moins 
prononcé.  Une  abstraction  qui  se  surpasse  elle-même  le 
conduit  à son  but.  Il  ne  suffit  point  à Marc  de  s’en 
référer  à la  profondeur  divine  inexprimable;  il  juge  en- 
core nécessaire  de  s’élever  plus  haut,  et  il  pose  une 
autre  profondeur  plus  reculée  par-delà  la  profondeur  de 
Dieu.  Il  admet  à côté  l’une  de  l’autre  la  solité  et  l'unité  , 
couple  qui  engendre  deux  émanations , l’unicité  et  l’un. 
Telle  est  la  première  multiplicité  qui  est  nommée  le  pre- 
mier Principe  ( Trpoap^n' ) et  l’inconcevable  avant  tout 
( irpoovtvvôr/To;  ) (3);  mais  ces  deux  dénominations  sont 

> ' . ' 

(1)  Ib.  I,  i5,  i sq.  ; 16,  Jt  sq. 

(2)  Ib.  I,  i4,  3;  17,  1. 

(3)  fi.  Iren.,  I,  l5,  I.  Tr)  fiovonjTt  truvurrap^Eiv  tvônjra,  iÇ  Uni 
ivo  irpoÇoXat,  xo0’  â Trpotipuîrat  ' fiovâç  te  xtx't  tv  tirt  cùo  outrât  tet- 
trtxpà  èytvovTo.  J’explique  ceci  avec  Néandcr  ( Sjst.  gnost.,  168) 
d’après  S.  Iren.,  1 , 1 1 , 3 , passage  que  je  ne  veux  cependant  point 
donner  pour  un  fragment  de  Marc;  car  les  motifs  qui  portent  à 
croire  qu’il  est  ici  question  d’Epiphane  n’ont  aucune  vraisera- 
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Cdinpriâes  ensuite,  arbitrairement  comme  cest  l’habi- 
tude du  récit,  dans  la  première  multiplicité,  et  ainsi  est 
formée  la  première  hexade  : le  nombre  six  désigne , en 
général , suivant  Marc , le  principe  procréateur.  Puis 
cette  multiplicité  suprême  et  cette  hexade  ne  reparais- 
sent plus  dans  le  système  de  Marc  ; cela  s’explique , 
d’ailleurs , naturellement,  puisqu’elles  sont  destinées  à 
constituer  le  principe  le  plus  haut,  le  principe  mysté- 
rieux et  inconnaissable  de  tout  être  et  de  toute  pensée. 

« Car  la  révélation  de  Dieu  pour  lui-même  et  pour  les 
autres  commence  à la  profondeur  divine;  le  premier 
principe  qui  précède  l’inconcevable  ne  peut  être  exprimé 
d’aucune  manière,  pas  même  par  la  multiplicité  des 
Éternités  (i)  ; il  n’y  a pas  de  doute  que  Marc  ne  soit  ravi 
non  seulement  sur  les  ailes  de  la  représentation  ordi- 
naire des  psychiques , mais  encore  par  l’intuition  des 
spirituels.  Voilà  doncentassé  l’inexprimable  sur  l’incon- 
cevable, et  cette  accumulation  a un  but  : la  tendance  de 
cette  doctrine  gnostique  est  de  nous  considérer  toujours 

r 

blance.  Cf.  Massuet  ad  S.  Iren.  , XLVII.  Marc  et  Epiphane 
professaient  probablement  une  doctrine  commune.  Ainsi  : E çi  tiç 
rrpo  irdtvruv  irpoapjfô  irpoavtvvoîjToç  crppiTÔç  te  xai  àvovopuxçoî,  fiv  tyto 
fiOvonjTa  àpiGfiû  ‘ TonSr»!  -rn  fiovôrnTi  cvvui rappel  iôvupuç,  ijv  xai  aù- 
tt,v  ôvofiaÇo»  Évornra,  Aürn  n Évornt  ri  te  fiovôr r,ç,  -ro  îv  ouoai,  7rpoïj- 
xavro  pi)  izpotfitrai  àpjfiiv  cite  irâvTwv  vonrnv  àytvvrjTÔv  té  xai  dtôpat— 
rov,  nv  àpynv  b Xôyoî  fiovd5a  xa Xe7.  Tour n rn  [lorâSi  ouvu7râp^Ei 
tfiivapiiî  ifiooüffioî  aurn,  n»  xai  aùrnv  ôvofiâÇeo  to  7v.  Aurai  ai  S\nà- 
fitiç,  n TEfiovôrnçxai  Évo'tjîî,  pwvâç  te  xai  to  Êv,  trponxavro  ràçXoïTcàç 
WpoÇoXàî  rwv  alwvwv. 

(t)  D’où  la  contradiction  dans  S.  Iren.,  I,  i5,  I : Tà  plv  rn« 
irpur n?  TsrpotJoî  ovôfiara  otyia  àytwv  vooûfiEva  xai  fin  Æuvâprva  Xe^Gtj- 
yai  ‘ — —-ra  ü£  atfivà  xai  fiera  ntçuoç  ôvofiaÇôfiiya  irap’  aùrw  Èçi 
Tavira  ' Appnroç  xai  Styn,  ITarrlp  te  xai  AXn0Eia. 
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de  plus  en  plus  éloignés  du  divin  véritable,  de  la  source 

de  toutes  choses. 

I* 

Qu’il  nous  soit  permis  de  rappeler  encore  une  autre 
forme  sous  laquelle  se  présente  la  même  tendance  de  la 
doctrine  Valentinienne , bien  qu’on  ne  puisse  pas  l’attri- 
buer aux  Marcosiens  avec  une  pleine  sécurité.  La  pre- 
mière octoade  était  composée  par  lc9  Valentiniens  im? 
proprement  «.lits  de  la  manière  suivante  : d’abord  la  v 
première  Profondeur,  puis  l’inconcevable,  en  troisième 
lieu  l’inexprimable,  quatrièmement  l'invisible.  CesÉôns  , 
formaient  la  première  multiplicité.  Dans  la  seconde  se 
trouvaient  la  Profondeur  qui  procède  de  la  Profondeur 
primitive,  l’incompréhensible  qui  dérive  de 

l’inconcevable,  llnnommable  qui  a son  principe  dans 
l'inexprimable,  enfin  l’Incréé  qui  émane  de  llnvi- 
sible  (i).  Là  était  close  la  première  octoade;  mais  on  y 
rattachait  ensuite  la  Profondeur  divine  avec  sa  com- 
pagne le  Silence.  On  voit  par  quelle  accumulation  d abs- 
tractions la  plénitude  de  l’obscurité  mystique  était 
rendue,  pour  ainsi  dire,  intuitive. 

Pour  atteindre  ce  but,  Marc  expose  aussi  analyti- 
quement comment  la  profondeur  divine  se  révéla  elle- 
même  dans  ses  émanations  (a);  comment  le  monde  ne  « 
peut  comporter  le  mâle,  le  masculin  de  la  multiplicité 
divine,  même  de  cette  multiplicité  subordonnée  qui  est 
déduite  immédiatement  de  la  Profondeur  divine;  et  com- 
ment cette  Profondeur  n’a  pu  abaisser  le  monde  ver# 
l'homme  spirituel  que  sous  une  forme  femelle,  fémi- 
nine, pour  iui  en  révéler  le  mystère  (3).  D’après  cette 


^i)  S.  Ircn  ,1,11,5. 

(a)  Ib.  I,  i4,  i-„ 

(3)  L.  c. 

# 


Digitized  by  Googl 


t 


SECTES  CNOSTIQÜF.S.  243 

esquisse  de  son  système,  nous  ne  pouvons  pas  douter  si 
Marc  est  demeuré , ou  non , fidèle  à la  tendance  fonda- 
mentale de  la  doctrine  Valentinienne,  tendance  qui  était 
opposée  à une  révélation  complète  du  divin  ; de  plus  il 
s'efforça  très  positivement  de  combattre  les  impulsions 
du  principe  chrétien  , qui  étaient  contraires  aux 
siennes  ; et , pour  cette  lutte , il  recula  l’incalculable 
éloignement  dans  lequel,  selon  son  opinion,  nous  nous 
trouvons  relativement  à l'Être  Suprême. 

Nous  pouvons  conjecturer  que  cette  tendance  de  la 
doctrine  de  Marc  est  en  parfait  accord  avec  le  pen- 
chant au  culte  de  la  nature.  Le  naturel  est  précisément 
le  plus  obscur,  et  là  on  la  religion  se  présente  à nous 
comme  un  stimulant,  une  excitation  par  les  forces  de  la 
nature,  là  nous  nous  voyons  en  la  puissance  mysté- 
rieuse d’un  Être  arbitraire.  La  source  primitive  du  divin 
était,  aux  yeux  des  Marcosiens,  une  force  physique, 
sans  conscience  d’elle  - même  ; et  6i  nous  allons  de 
cette  origine  aux  formes  douées  de  conscience  da»3  le 
monde  des  Éôns,  nous  trouvons  encore  en  eux  non  point 
le  moral,  mais  le  physique.  Le  tableau  que  les  Marco- 
siens exposent  de  la  révélation  de  Dieu  par  le  Verbe  ou 
la  Parole,  ne  présente  que  les  formes  d’un  événe- 
ment naturel.  Selon  cette  tendance  physique  , toutes  les 
choses  du  monde,  dans  lesquelles  Marc  voyait  l’ex- 
pression, le  symbole  des  rapports  des  Éôns,  sont  lais- 
sées bien  loin.  La  première  multiplicité  de  la  Profon- 
deur divine  est  représentée  par  les  quatre  éléments;  la 
deuxième,  par  les  énergies  de  ces  éléments,  la  cha- 
leur, la  froidure,  la  sécheresse  et  1 humidité.  Dans  cette 
distinction  des  propriétés  d’avec  les  substances , on  ne 
peut  méconnaître  la  manière  abstraite  de  Marc.  La 
décade  des  Éôns  est  retrouvée  ensuite  dans  les  étoiles , 
ce  qui  offre  peut-être  de  l’analogie  avec  la  doctrine  py- 
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thagoricienne  ; la  dodécade  se  retrouve  dans  le  règne 
animal  (i).  Nous  serions  trop  longs,  si  nous  poussions 
plus  loin  notre  analyse.  Nous  ne  ferons  plus  qu’une  ob- 
servation, c’est  que,  dans  l’adoration  du  femelle  (a),  on 
ne  peut  méconnaître  le  caractère  physique  prononcé 
de  celte  doctrine.  On  s’attend  bien  que  le  côté  moral 
de  la  religion,  et  par  conséquent  le  chrétien,  a été 
presque  absolument  négligé  par  les  Marcosiens.  Nous  * 
voyons  cela  très  clairement  à la  puissance  qu’ils  attri- 
buent à certaines  formules  qui , par  leurs  propriétés 
magiques,  doivent  affranchir  l’âme  du  joug  des  pou- 
voirs supérieurs  et  particulièrement  du  démiurge  (3). 
Une  prière  était  avant  tout  recommandée  aux  spirituels 
dans  le  cas  où  ils  étaient  cités  devant  le  juge  de  leurs 
actes.  Il  leur  fallait  implorer  alors  la  Sagesse  suprême, 
afin  que  , de  deux  choses  qu  elle  connaissait,  elle  n’en 
exposât  qu’une  au  juge.  Puis  la  Sagesse,  leur  mère,  les 
couvrirait  du  manteau  homérique  d'Adès,  de  l’obscurité, 
et  les  rendrait  invisibles  au  juge  (4).  On  le  voit  : l’oppo- 
sition morale  entre  le  bien  et  le  mal , entre  le  juste  et  l’in- 


(i)  S.  Iren.,  1,  17,  !. 

(1)  Ib.  1,21,5.  , ... 

(3)  L.  c. 

(4)  Ib.  I,  i3, 6.  Iooù  ô xpirriç  tyyùç  xtxi  o xÿpv!;  pc  xcXcuci  àiroXo- 
ytïcQxi.  Xii  Si  cl>;  crnçapeVr)  rà  à[i<porcpwJ  tov  vnip  âprpoTt'pwv  rtpiû >v 


\6yo-j  ùî  fvoc  ovtoc  fîi  xprrri  irotpâçTrjoov.  H ôt  puirijp  Taj^EWç  àxoucot aa 
TOUT Uï  TVJV  OpHOpixîiï  Aï5oç  XUVE1JV  auTO~î  ITEpitOlJXt  itpôç  t'o  âop«T»ç 
fxyuyEÏ*  tov  xpcrr/v.  Grabe,  que  d'autres  oui  suivi,  a rapporté  le 
double  àpyoTtpwv  à Achamoth  et  aux  suppliants  : il  n’y  a aucun 
motif  suffisant  pour  cela.  ApyoTEpuv  s'entend  sans  contredit,  selon 
la  manière  remarquable  de  cette  secte,  du  bien  et  du  mal,  dont  il 
faut  rendre  compte  devant  le  Juge,  le  Législateur  et  l'Exécuteur 
des  lois  selon  l’Ancien  Testament, 
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juste,  n’a  aucun  sens  pour  les  Mai  cosiens  ; la  Connais- 
sance supérieure  doit  présenter  au  juge  le  juste  et  l’in- 
juste comme  une  seule  et  même  chose  ; les  hommes  spi- 
rituels doivent  se  soustraire  au  juge,  non  point  pour 
éluder  sa  sentence,  mais  parce  qu’ils  sont  au-dessus  du 
bien  et  du  mal.  La  prière  précédente  montre,  par  con- 
séquent, que  les  rédirnés  étaient  supérieurs  à tout  pou- 
voir, qu’ils  avaient  la  liberté  de  tout  faire,  et  ne  devaient 
craindre  de  perpétrer  aucune  action  (i). 

Mais,  d’un  autre  côté,  on  peut  prévoir  d’autant  mieux 
une  transformation  dans  la  doctrine  Valentinienne  que 
1 on  en  trouve  çà  et  là  plusieurs  indices.  Dans  tous  les  cas? 
autre  est  l’esprit  qui  règne  dans  les  traditions  relatives  à 
Marc  et  à sa  secte,  et  autre  est  celui  que  nous  consta- 
tons dans  les  doctrines  et  les  fragments  de  deux  autres 
Valentiniens,  à savoir  Ptolémée  et  Héracléon , qui  pa- 
raissent tous  deux  avoir  été  contemporains  de  Marc  et 
avoir  connu  les  Valentiniens  les  plus  célèbres. 

La  doctrine  de  Ptolémée  touchant  les  effluves  de  Dieu 
est  d’une  analyse  extrêmement  facile.  Il  attribue  à la  Pro- 
fondeur divine  non,  comme  Valentin,  une  seul  force, 
mais  deux , la  pensée  et  la  volonté  ; la  pensée  est  conçue 
d’abord  la  première,  et  l’une  et  l’autre  sont,  ce  semble, 
incréées, quoique  saint  Irénée  blâme  cette  doctrine  de  po-* 
ser  Dieu  d’abord  sans  pensée,  puis  sans  volonté  (2).  Ces 
forces  doivent  évidemment  être  conçues,  conformément 


( 1 ) L.  c.  ETvat  Si  ocÔtoÙî  tv  Snjiti  ôwlp  irôcaav  S6va[xiv  ' Sib  xai  c \cv- 
Qifxo;  Ttà-jva  irf  aaativ  prît  va  tv  pjjtfevt  tpcSov  fyovTa;  ’ Stà  yàp  rfiv  àjrj- 
Wrptoeiv  àxparriToviî  xai  àopârovi;  ytvtoOai  rü  xptvn. 

(2)  S.  lien.,  I,  12 , 2.  La  pensée  est  nommée  expressément  àyiy- 
yr,roï , et  le  parallélisme  dans  lequel  se  trouvent  la  pensée  et  la  vo- 
lonté ne  permet  pas  de  supposer  que  la  volonté  ait  une  origine 
postérieure.  Ib.  § 1 . 
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aux  représentations  des  Valentiniens  , comme  résidant 
en  l’essence  de  Dieu.  Mais  la  volonté  est  conçue  dépen- 
dante de  la  pensée,  résultant  de  la  pensée,  sinon  dans 
le  temps,  du  moins  en  soi  et  selon  sa  notion.  Ainsi, 
Dieu  pensa  d’abord  à produire,  puis  il  voulut  produire  ; 
telle  est  donc  l’idée.  La  volonté  dépend  de  la  pensée,  en 
sorte  que  la  première  peut  être  conçue  comme  la  force 
de  la  seconde;  mais  l exécution  de  la  pensée  est  dépen- 
dante de  la  volonté,  de  façon  que  l’une  ne  peut  rien  pro- 
duire en  soi  et  par  soi , mais  a besoin  de  la  volonté 
pour  être  efficace.  Toutes  deux  sont  donc  l’une  relative- 
ment à l’autre  dans  un  rapport  nécessaire  et  réci- 
proque (i).  Il  y a donc  ici,  sans  nul  doute,  un  rappro- 
chement vers  la  manière  dont  l’Église  d'alors  avait 
continué  dé  comprendre  la  doctrine  de  la  création;  car 
si  la  volonté  était  considérée  comme  dépendante  de  la 
pensée,  la  position  intermédiaire  de  la  volonté  entre  la 
pensée  et  sa  réalisation , supposerait  une  vue  tout  autre 
sur  la  création  que  celle  de  la  doctrine  purement  phy- 
sique des  édianations.  Une  relation  morale  entre  Dièu 
et  ses  Créatures  est  donc  admise;  et,  selon  une  juste 
conséquence,  Plolérnée  soutient  très  fortement,  sous 
d'autres  rapports , que  nous  devons  considérer  Dieu 
comme  bon  (2).  Mais  comme  le  physique  reparaît  ! on 
voit  cela  surtout  à la  négligence  frappante  de  la  forme 


' ^ 

ji  V .5.  SJ.  * ■ u*  y 

(1)  S.Jren.,1,  12,  ,1.  Tlpùroj  yùo  cvcvorj&i}  ÿrpoÇa).eîv,  <fr,a'tv,  cTroi 

Tô  3/Àrj.u»  toivwv  Æyvaptç  tytytro  r ri;  Ivvoia;.  Evtooti 

pl»  yàp  r,  tyvoia  T7 i»  nf,oÇi).rr*  ' où  pé/roi  Ttûo?x)Xf.y  aùr r<  x<*9  to-utriV 
r/iûvaro,  â totvotu  (Jrt  ôt  r>  ro»  3(ArftuTt>;  ojvafMç  cirryryito,  tôt»,  à 
ivtvoî!,  irpoiGedt. 

(2)  Dans  sa  lettre  à Flore,  rapportée  par  S,  Epiphane  , toute  son 
argumentation  repose  sur  ce  principe.  V.  Htvr.  , XXXIll,  7.  (j 
TtXtio;  àyaOoç  içi  itarà  -rr,v  cavroü  yùaiv. 
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qu’a  prise  le  système  Valentinien,  Ptolémée  attribue  à la 
Profondeur  divine  une  double  ulliauce  avec  la  pensée  et 
la  volonté  ; il  considère  celle-ci  comme  le  principe  mâle  et 
celle-là  comme  le  principe  femelle,  et  il  parle  d’un  mé- 
lange de  l’une  avec  l’autre (i):  alors  on  remarque  évi- 
demment combien  il  s'inquiétait  peu  et  du  sens  de  ces 
choses  et  de  la  forme  essentielle  qui  leur  convient. 

En  ce  qui  concerne  la  forme,  Ptolémée  se  montre  en 
général  libredetoute  préférence  pour  le  schématisme  qui, 
selon  les  modèles  pythagoriciens  ou  platoniciens,  devait 
produire  un  système  clos,  arrêté. Ouïe  voit  bien  distinc- 
tement en  ce  que  la  première  alliance  de  la  raison  et  de 
la  vérité,  alliance  qui  résulte  des  forces  de  Dieu,  ne  se 
rattache  nullement  d’une  manière  régulière  à ces  forces. 
La  raison,  en  tant  que  principe  mâle,  doit  être  produite 
à l’image  de  la  seconde  force , la  volonté  mâle  ; et  la  vé- 
rité, principe  femelle , à l image  de  la  pensée  femelle  (2). 
C est  une  chose  importante  à consigner  que  déjà  ici  ces 
images,  ces  copies  du  divin  se  présentent,  et  que  la 
raison  ni  la  vérité  ne  sont  attribuées  à la  plénitude  di- 
vine, comme  le  voulait  Valentin.  Ptolémée  n’adoptait 
point  la  doctrine  de  ce  dernier,  lorsqu'il  rapportait  ces 
premières  émanations  de  Dieu  au  monde  visible  (3). 
Cette  dissidence  avec  la  doctrine  Valentinienne  ordinaire 
annonce  dans  le  fait  une  transformation  très  essentielle 
dans  la  manière  générale  de  penser  ; car , supposé 


*• 


(1)  S.  Iren.,  1.  c. 

(2)  D’après  la  correction  de  Grabe  clans  son  introduction  à 
l’ancienOe  traduction  et  à Tert.  ailv.  Valent. , 33.  Scander,  Syst. 
gnostit].,  160,  a reconnu  la  nécessité  de  cette  correction. 

(3)  L.  c.  ()j;  Tivaç  (sc.  tov  frovoyEvü  x<x'c  TYyV  étXrj0£iav)  rlnrov;  xoti 
tixo-jx;  twv  oùo  StaBietm  toû  rrarpo;  rrpacXOaTv , .rûv  àsporre >>v  ôparâç. 
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que  Ptolémée  développât,  comme  les  autres  Valenti- 
niens, l’opposition  entre  le  visible  et  l’invisible,  entre  le 
sensible  et  le  spirituel  (i),  nous  arrivons  toujours  beau- 
coup plus  rapidement,  sans  passer  par  une  longue  série 
d’effluves,  et  sans  le  secours  d une  longue  fable  touchant 
la  témérité  passionnée  de  la  Sagesse,  nous  arrivons 
immédiatement  par  la  pensée  et  la  volonté  divines  an 
monde  sensible.  Sans  doute  on  peut  demander  pourquoi 
Ptolémée  considérait  le  démiurge  comme  un  être  impar- 
fait : il  le  plaçait  entre  notre  monde  et  Dieu,  selon  un 
passage  obscur  de  sa  doctrine  et  que  les  traditions  ne 
fournissent  pas  même  le  moyen  d’expliquer;  mais  si 
nous  nous  en  tenons  aux  données  claires  et  nettes , nous 
ne  pouvons  pas  douter  que  Ptolémée  n’établit  entre  le 
monde  sensible  et  Dieu  un  rapport  plus  direct  que  Va- 
lentin , et  que  même  les  Marcosiens. 

Le  monument  le  plus  étendu  de  son  esprit  est  une 
lettre  à Flore , que  nous  possédons  ; cette  lettre  dénonce 
sans  équivoque  la  tendance  toute  morale  de  sa  doctrine, 
et  son  penchant  à combattre  toutes  les  conséquences 
excessives  de  l’opposition  établie  entre  la  vie  spirituelle 
et  la  vie  charnelle  par  les  doctrines  des  Valentiniens.  Il 
la  rédigea  dans  le  but  de  déterminer  la  valeur  de  la  lé- 
gislation de  l’Ancien  Testament,  législation  qui  présente 
de  trop  grandes  défectuosités  pour  qu’on  puisse  l’attri- 
buer à Dieu,  où  il  se  trouve  des  choses  trop  excellentes 
pour  qu’on  la  rapporte  au  diable,  et  qui  ne  peut,  par 
conséquent,  être  l’œuvre  que  d’un  être  intermédiaire,  le 
démiurge:  il  entre  dans  la  voie  très  sensée  de  l’interpré- 
tation par  comparaison , par  distinction , et  il  montre 


(i)  Dans  S.  Epiphane,  Hœr.,  XXXIII,  5,  Ptolémée  oppose 
le  aîoOr/Tov  xaît  yaivoptvov  au  irvtviperm'ov  xai  àoparov. 
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Comment  la  révélation  chrétienne  tantôt  supprima , 
tantôt  amenda , acheva  dans  l’ancienne  législation , ou  y 
maintint  simplement  un  sens  symbolique  qui  conserva 
même  toute  son  utilité.  C’est  de  ce  point  de  vue  qu’il 
abolit  la  loi  du  talion  : car  punir  le  mal  par  le  mal , c’est 
l’augmenter;  contrairement  à l’opinion  des  Valenti- 
niens , il  est  présupposé  dans  ce  point  de  vue  que  les 
œuvres  sont  sans  valeur  aucune.  C’est  seulement  en 
conséquence  de  la  faiblesse  de  l’homme  que  cette  loi  de 
représailles  a pu  être  établie,  toute  juste  qu’elle  soit(i). 
Au  contraire , Ptolémée  complète  les  lois  qui  sont  saines 
et  sans  tache , sans  pourtant  être  parfaites;  ainsi  les  lois 
prohibitives  du  meurtre  et  de  l’adultère  reçurent  leur 
complément  dans  la  défense  de  la  colère  et  de  la  concu- 
piscence (2).  Il  y a là  un  aveu  : ce  ne  sont  point  les  œur 
vres  de  la  chair  qui  sont  imputées  aux  chrétiens  accom- 
plis, aux  hommes  spirituels  ; il  est  désiré  d’eux,  en  outre, 
qu’ils  maintiennent  leur  intention  pure,  et  qu’ils  ne 
regardent  point  à la  légitimité  des  actes.  Le  point  de  vue 
modéré  de  Ptolémée  se  manifeste  encore  plus  nettement 
dans  son  opinion  sur  les  lois  symboliques  de  l’Ancienne 
Alliance.  Au  nombre  de  ces  lois  il  compte  toutes  les  cé- 
rémonies des  Juifs  , leurs  jeûnes,  la  circoncision  et  au- 
tres. Tout  cela  est  pour  Ptolémée  le  symbole  de  la  vérité 
spirituelle , symbole  qui  n’est  plus  nécessaire  du  mo- 
ment que  cette  vérité  est  révélée;  l’exécution  maté- 
rielle de  ces  lois  est  donc  supprimée,  quoique  le  sens 
spirituel  en  soit  maintenu.  Le  sacrifice  chrétien  ne  doit 
point  consister  dans  des  choses  corporelles;  il  se  résume 
dans  l’adoration  et  les  actions  de  grâces  élevées  vers 


(1)  Ap.  S.  Epiph.,  Hcer.,  XXXIII,  5. 
(s)  lb.  5 ; 6. 


» » 


* ' 


250  LIVRE  DEUXIÈME. 

• ^ & i , • ■ 

Dieu,  dans  là  cène  commémorative,  dans  la  commu- 
nion , dans  la  bienfaisance  envers  son  prochain.  Ptolétnée 
iraprôuve  même  absolument  les  jeunes  entendus  dans  le 
sens  charnel;  mais,  bien  qu’il  n’attache  aucune  valeur 
àü  jeûne  considéré  comme  acte  extérieur,  de  tradition 
ou  d’habitude,  et  sans  prétendre  lui  fixer  aucun  temps 
déterminé , cependant  il%pprécie  toute  futilité  du  jeûne 
pour  lame,  et  il  convient  que  le  jeûne,  compris  dans 
son  vrai  sens,  dans  sa  signification  spirituelle,  rappelle 
à l abstention  du  mal  (i).  Nous  voyons  comment  il  con- 
sidère la  vie  sensible,  comment  il  conçoit  la  formation 
de  l’âme  dans  son  union  avec  la  vie  spirituelle.  Tout  ce 
qu’il  découvrit  dans  ses  vues  théorétiques,  on  le  retrouve 
dans  ses  préceptes  pratiques. 

Les  propositions  précédentes  témoignent  des  efforts 
de  Ptolcinée  pour  accorder  sa  doctrine  avec  les  tradi- 
tions historiques  deTÉglise.  Son  interprétation  de  l’An- 
v-cien  et  du  Nouveau  Testament  est  très  intelligente , très 
judicieuse  ; il  efnploie  une  méthode  sagement  progres- 
sive dans  l’exposition  des  preuves  qui  déterminent  la  re- 
lation des  deux  Testaments.  Il  ne  se  fondç  pas  sur  une 
révélatiou  particulière  de  son  esprit;  il  se  contente  de 
fixer  la  notion  de  Dieu,  dont  l’essence  est  la  bonté,  la 
perfection,  en  expliquant  le  sens  de  l’Ancien  Testa- 
ment; il  fortifie  ce  fondement,  ce  principe  par  la  compa- 
raison de  l’ancienne  loi  avec  les  maximes  du  Rédem- 
•'  pteur.  Ces  maximes  ont  à ses  yeux  la  valeur  de  règles 
infaillibles  pour  parvenir  à la  connaissance  de  la  vé- 
rité (2).  On  n’en  peut  point  douter,  l’apparition  du 


(1)  II.  5. 

(2)  Ib.  3.  Tàç  àiroSctÇctç  èx  twv  toù  uwrôpüç  r,fiüv  Xoywv  irapto- 
TavT£;,  Si  ' fiôvov  tçiv  ôwTaîçuç  {tri  riiv  xciTot/.vi^iv  twv  oïtwv  oSr)- 
y tiaôai . 
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Christ  au  milieu  des  hommes  brille  pour  lui  dans  toute 
sa  vérité;  et  il  est,  suivant  lui , de  la  dernière  importance 
de  se  rattacher  aux  mouvements  historiques  qui  datent 
de  la  révélation  chrétienne  apportée  aux  hommes. 

C est  sous  ce  rapport  qu’il  convient  de  placer  Iléra- 
cléon  a coté  de  Ptoïémée.  Nous  ne  connaissons  rien 
positivement  de  la  doctrine  systématique  dlléracléon, 
mais  nous  savons  qu  il  s’appliqua  surtout  à l’Exégèse. 
Nous  possédons  une  série  de  fragments  relatifs  à son 
commentaire  de  1 évangile  de  saint  Jean;  un  autre  frag- 
ment sur  un  passage  de  l’évangile  de  saiut'Luc  permet 
de  conjecturer  qu  il  avait  aussi  composé  une  explication 
de  cet  évangile.  11  parait  tout-à-fuit  concordant  avec 
cette  activité  exégétique,  qu'il  ait  estimé  d’un  plus  haut 
prix  la  foi  aux  paroles  du  Sauveur  que  la  foi  aux  tradi- 
tions humaines  de  1 Eglise;  il  regarde  cette  dernière  foi 
comme  une  préparation  à la  parole  divine,  et  la  pre- 
mière comme  la  foi  inspirée  par  la  vérité  (i).Sans  doute 
1 interprétation  allégorique,  qui  lui  était  ordinaire , put 
favoriser  une  spéculation  extravagante  dans  le  sens  des 
Valentiniens;  mais  cette  interprétation  était  dans  l'esprit 
de  son  temps,  et,  malgré  cette  manière,  ce  point  de  vue 
de  1 allégorie , on  trouve  dans  ses  commentaires  des  ob- 
servations excellentes  et  remplies  de  finesse  (2).  Héra- 
cléon  devait  assurément  arriver  par  cette  voie  à des 
interprétations  qui  faisaient  de  l'histoire  une  allégorie 
mythique  (3)  ; mais  il  parait  très  éloigné  de  considérer 
sous  ce  point  de  vue  tout  l’ensemble  de  l'histoire 
évangélique.  Bien  qu’il  considère  la  foi  aux  paroles  et 


(1)  Ap.  Orlg.  1/1  s.  Joh.t  XIII  r5a  fin. 

(2)  Cfr.  Neander,  Syst.  gnost.,  i43;  1 54  suiv. 

(3)  V.  g.  L'interprétation  du  récit  de  S.  Jean  IV,  43  suiv., 
daus  Orig.  in  S.  Joh.,  XIII,  5t). 
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aux  faits  sensibles  comme  une  impulsion  inférieure  de 
l’àme , la  foi  aux  paroles  et  aux  doctrines  du  Christ  était 
d’un  prix  très  élevé  ( i),  et  il  paraît  avoir  détruit  les  vues 
des  Docètes , autres  Valentiniens,  en  soutenant  que  le 
Divin  était  descendu  sur  la  terre , qu’il  avait  revêtu  un 
corps  (2),  et  que  par  la  croix  du  Christ  tout  mal  dans  le 
monde  avait  été  anéanti  (3).  » 

• Héracléon  se  rattache  à Ptolémée  sous  un  autre  rap- 
port très  important  ; nous  voulons  parler  de  la  tendance 
pratique  de  sa  doctrine.  Il  combat  ceux  qui  cherchaient 
la  vraie  connaissance  simplement  dans  la  profession 
faite  en  présence  d’un  juge  païen;  une  connaissance 
semblable  n’est  que  particulière , n’est  qu’un  fragment 
de  la  connaissance  véritable  et  universelle  qui  doit  com- 
prendre aussi  les  actes  correspondants  au  sentiment  mo- 
ral. Il  nomme  vraie  connaissance  celle  qui  se  fonde  sué 
* la,  foi  et  sur  la  vie  publique  (u-oXiQti'a)  (4)-  Non  seule- 
ment ces  expressions  attribuent  à l’action  une  plus 
grande  valeur  que  ne  lui  en  accordait  la  tendance  pri- 
mitive des  doctrines  gnostiques,  mais  elles  révèlent 
même  un  penchant  à se  contenter  de  la  foi. 

Nous  sommes  bien  éloigné  de  posséder  etl  quelque 
sorte  une  vue  satisfaisante  sur  les  doctrines  de  Ptolémée 
et  d’Héracléon.  Nous  ne  pouvons  pas  même  dire  s’ils 
ont  su  s’avancer  dans  leur  voie  différente  de  la  route 
Valentinienne  avec  un  esprit  logique , conséquent  ; mais 
il  est  incontestable  que  Ptolémée  et  Héracléon  entrèrent 
dans  une  direction  qui  se  conciliait  parfaitement  alors 


(1)  Ap.  Orig.  in  S.  Joh .,  XIII,  5g;  cf.  Ib.  5 2 fin. 
' • (a)  Ap.  Orig.  in  S.  Joh.,  VI,  a3. 

(3)  Ib.  X,- 19.  Cfr.  Neander,  Syst.  gnost.,  T 49- 

(4)  Clem.  Alex.,  Strom.,  IV,  5oa, 
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avec  la  doctrine  ecclésiastique  et  la  forme  de  cette  doc- 
trine. Nous  rencontrerons  encore  plus  tard , chez  les 
Pères  de  l’Église,  un  philosophème qui  fit  de  nombreux 
emprunts  à la  doctrine  de  Platon,  et  a quelque  parenté 
avec  l’École  néoplatonicienne.  Les  Valentiniens  appar- 
tiennent à une  série  d’bommes  qui  préparèrent  l’une  et 
l’autre  doctrine,  celle  des  Pères  et  celle  des  néoplato- 
niciens. Lorsque  Ptolémée,*se  renfermant  dans  sa  doc- 
trine, déduit  du  Dieu  suprême  la  pensée  et  la  volonté,  il 
entre  pleinement  dans  la  manière  de  penser  des  néo- 
platoniciens ; et  lorsqu’il  ferme  ainsi  la  série  des  éma- 
nations pour  passer  aussitôt  au  monde  sensible , il 
énonce  une  représentation  que  les  néoplatoniciens  au- 
raient revendiquée  volontiers.  Comment  relie-t-il  à cette 
doctrine  la  supposition  d’un  être  de  ténèbres , d’un  être 
actif  par  la  corruption  (i),  c’est  ce  que  nous  ne  savons 
pas.  Toujours  est-il  que  la  doctrine  Valentinienne  incline 
dès  le  principe  vers  la  pensée  qui  domine  chez  les  néo- 
platoniciens; ils  sont  portés  à admettre  que  la  matière, 
le  fond  de  tout  mal  moral  et  physique,  n’est  autre  chose 
que  la  limite  de  l’Etre,  qui  ne  peut  rien  produire  ni  rien 
engendrer  sans  déployer  ses  forces  tout  entières.  Nous 
trouvons  le  même  principe  exprimé  dans  la  doctrine 
d’Héracléon;  son  opinion  est  que  tout  ce  qui  tient  au 
diable,  et  par  conséquent  au  matériel,  ne  produit  rien 
par  sa  nature  propre,  mais  répand  la  corruption,  et  dé- 
truit tout  ce  qui  tombe  en  son  pouvoir  (2).  La  tendance 
de  cette  doctrine  diverge  sur  plusieurs  autres  points  de 


(1)  D’après  S.  Epiph.,  Hcer.,  XXXIII,  7,  v.  plus  haut.  « 

(2)  Ap.  Orlg.  in  /oh,,  XX,  20,  33g.  Où  y àp  ytvvS,  tfrriai,  • 
xotavxa  riva  t»î  cocviTÎiv  <pù<jtt  ' tpüop oiroià  yàp  xat  àvaXtuxovTa  rouf 
cpi©.r;Ot»Taç  «!j  oùra. 
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la  pensée  néoplatonicienne , et  se  lie  à la  doctrine  des 
Pères  désignés  précédemment.  On  ne  peut  méconnaître 
qu’en  attribuant  au  Père  de  toutes  choses  deux  forces , 
la  pensée  et  la  volonté , Ptolémée'he  s’éloigne  pas  beau- 
coup du  point  de  vue  sous  lequel  se  placent  les  Pères  qui 
instituent  la  Trinité.  Mais  la  tendance  pratique  de  Ptolc- 
mée  et  d Héracléon  s’éloigne  manifestement  de  la  pensée 
que  les  néoplatoniciens  développèrent  plus  tard,  et  ne 
s’en  rattache  que  plus  sûrement  à la  doctrine  chrétienne. 
Si  maintenant  nous  ajoutons  que  l’interprétation  allégo- 
rique de  l’Ecriture  Saiute,  même  du  Nouveau  Testa- 
ment, a passé  des  Valentiniens  aux  Tères  de  l’Égtise, 
nous  ne  pouvons  pas  douter  que  dans  ces  développe- 
ments ultérieurs  de  l’Ecole  yalentinienne,  il  ne  se  ren- 
contre une  préparation  aux  doctrines  que  les  Pères  de 
l’Église  vont  bientôt  féconder. 

Et  cependant,  combien  toutes  ces  doctrines  gnoStiques 
dont  nous  venons  de  traiter  s’écartent  du  point  de  vue 
chrétien  et  de  lÉglise  chrétienne!  D’abord  la  forme 
gnostique  diffère  profondément  de  la  forme  ecclésias- 
tique. Taddis  que  les^Gnostiques  rêvent  un  système 
ét«sndu  d’extravagances,  dans  lequel  ils  exposent  les 
principes  de  leur  vie;  tandis  qu’ils  désirent  avant  tout 
que  nous  nous  familiarisions  avec  les  images  indécises 
dessinées  par  Leur  fantaisie,  afin  qu’en  possession  d’uue 
juste  doctrine  nous  concevions  notre  existence  dans  ce 
monde , l Eglise  chrétienne  affermit  particulièrement  la 
société  dans  la  vie  pratique,  et  elle  attend  du  Sentiment 
de  l'amour,  de  l’esprit  chrétien,  qui  nous  unit  dans 
l’Église  et  avec  Dieu , l’explication  et  le  dénouement  de 
l’énigme  de  ce  monde  et  d’un  monde  supérieur.  Le 
gnosticisme  et  le  christianisme  sont  ainsi  profondément 
opposés  dans  leurs  principes  et  dans  leurs  fins.  Leur  dif- 
férence doit  donc  aussi  éclater  jusque  dans  les  méthodes 
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avec  lesquelles  ils  rattachent  le  terme  au  point  dedépart 
et  réciproquement.  Les  Gnostiques  s élancent  de  la  con- 
naissance du  divin,  et  veulent  comprendre  par  lui  le 
inonde,  instituer  nos  principes  moraux,  nous  diriger  * 
dans  nos  actes,  ou  plutôt  nous  .tranquilliser  sur  nos  ac- 
tions : c est  ainsi  que  Ptolémée  partait  de  la  pensée  et  de 
la  volonté  de  Dieu.  Descendant  de  très  haut,  ils  s’effor- 
cent d arriver  plus  bas  et  de  parvenir  peu  à peu  au 
monde  sensible.  Gomment  1 Église  chrétienne  serait-elle 
entrée  dans  cette  voie,  elle  qui  promet  aux  pauvres 
d esprit  mais  riches  de  foi  et  d’Immilité  le  royaume  des 
cieux?  Considérant  cette  route  de  la  pureté  de  cœur 
comme  bonne,  comme  seule  légitime,  elle  tournait  ses 
regai  ds  vers  les  âmes  simples,  douées  de  peu  de  savoir 
mais  d une  sainte  confiaucc;  elle  leur  ordonnait  de  vou- 
loir et  de  pratiquer  le  bien  en  vue  de  Dieu,  non  en  cher- 
chant à le  contempler,  mais  avec  une  pleine  espérance 
en  lui.  Dès  le  commencement  de  son  édification , elle  fut 
convaincue  que  l’on  devait  d’abord  accomplir  le  bien  en 
soi,  dans  son  âme,  par  une  espérance  joyeuse  en  Dieu, 
tuteur  de  notre  faiblesse,  avant  de  parvenir  à voir  face 
à face  le  bien  que  Dieu  veut,  et  que  Dieu  est.  Avec  cette 
convi  don,  on  ne  pouvait  débuter  par  la  connaissance 
du  Très-IIaut;  le  plus  bas,  le  plus  humble,  le  sensible, 
le  temporel , voilà  le  problème  de  la  vie,  auquel  il  fallait 
réfléchir,  pour  découvrir  ensuite  la  volonté  de  Dieu  et 
s élever  insensiblement  à une  connaissance  incessum- 
ment  progressive  des  décrets  providentiels.  11  n’était 
donc  pas  possible  alors  de  commencer  la  vie  nouvelle 
avec  un  système  arrêté  sur  l’ensemble  des  choses.  Ce 
système  ne  devait  s édifier  que  lentement.  Combien  cette 
règle  de  conduite,  cette  règle  fondamentale  était  plus 
sûre  que  des  principes  gnostiques;  comme  elle  était 
propre  à la  construction  d’un  édifice  beaucoup  plus  ma- 
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gnifique  que  ce  que  le  gnosticisme  se  représentait  datl9 
son  imagination  faible  et  vaine,  lorsqu’il  décrivait  les 
effluves  purement  finies  sans  pouvoir  en  montrer,  il  faut 
en  convenir,  l’infinie  profondeur  ! . ■>  * 
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CHAPITRE  PREMIER. 


les  Apologistes. 


Nous  allons,  sous  ce  titre,  considérer  quelques  uns 
seulement  des  écrits  apologétiques  du  deuxième  siècle, 
qui  renferment  des  doctrines  philosophiques.  A ces 
écrits  nous  rattacherons  les  doctrines  des  hommes  qui 
ont  développé  des  pensées  philosophiques  spécialement 
dans  la  lutte  contre  le  gnosticisme , afin  de  décrire  au 
complet  le  cercle  historique  dans  lequel  ont  grandi  les 
premiers  germes  de  la  philosophie  échauffés  par  un  sen- 
timent vraiment  chrétien  , et  surtout  aussi  par  une  pro- 
fonde antipathie  contre  les  recherches  de  la  philosophie 
païenne.  D’après  nos  observations  précédentes , nous 
Avons  peu  de  chose  à attendre  dans  cette  période.  Un 
fut  conduit  aux  recherches  philosophiques  presque  iné- 
vitablement. En  repoussant  les  attaques  et  les  persécu- 
tions des  païens  et  des  juifs , on  avait  à se  justifier  et  à 
détruire  les  préjugés  dont  le  passé  était  imbu.  Il  fallait 
bien  s'établir  sur  le  terrain  même  d’où  partaient  les 
agressions , c’est-à-dire  le  terrain  de  la  réflexion  ration- 
nelle, celui  de  la  philosophie;  car  il  n’existait  pas,  du 
moins  pour  les  païens  et  les  chrétiens , une  autorité 
i.  17 
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communément  reconnue.  En  cetie  situation,  on  vit  s a- 

vancer  principalement  ceux  qui  avaient  cultive  la  philo- 
sophie grecque  avant  leur  adhésion  au  christianisme.  Ils 
firent  usage  alors  de  leurs  connaissances  dans  l’ancienne 
philosophie,  qu’ils  opposèrent  aux  Gnostiques  ayec  beau- 
coup de  modération , de  prudence.  Toutefois , il  était 
naturel  qu’ils  ne  sussent  point  déduire  tontes  les  consé- 
quences qui  se  trouvent  en  accord  parfait  avec  l’espritdu 
, christianisme.  Ce  qui  les  préservait  des  erreurs  dange- 
reuses, c’est  que  le  pratique  était  pour  eux  l'affaire  princi- 
pale , et  ils  défendaient  en  dbnséquence  la  communauté 
de  l'Église  et  sa  tradition.  De  la  justification  on  passa 
bientôt  à l’agression.  Cette  transition  toute  naturelle  se 
remarque  moins  dans  les  premiers  apologistes  que  dans 
leurs  successeurs  : l’attaque , la  polémique  commence 
contre  le  Gnosticisme  ; car  plus  la  doctrine  chrétienne 
se  montrait  corrompue  par  son  mélange  avec  la  philo- 
sophie ancienne,  plus  on  se  sentait  irrésistiblement  forcé 
de  combattre  les  erreurs  de  cette  dernière.  Cette  lutte 
porterait  souvent  à croire  que  l’on  veut  condamner  toute 
philosophie , tandis  qu’on  a l’idée , au  fond , de  dévelop- 
per une  philosophie  d’une  nouvelle  espèce. 

Il  ne  nous  parait  pas  sans  importance  pour  l’histoire 
de  la  philosophie  de  connaître  le  sentiment  dans  lequel 
elle  fut  cultivée.  Ce  sentiment  est  excellemment  exprimé 
dans  la  plus  ancienne , selon  la  vraisemblance , des  Apo- 
logies qui  nous  ont  été  conservées,  dans  la  Lettre  à 
Diognète,  que  nous  ne  possédons  encore  que  par  frag- 
ments. L’auteur  inconnu  de  cette  lettre  blâme  l'adoration 
des  dieux  païens  , parce  que  ces  dieux  ne  sont  que  des 
images  des  hommes,  parce  qu’ils  sont  formés  de  matière 
périssable,  et  qu’ils  sont  sourds,  aveugles,  sans  âme;  eu-' 
fin , que  les  honneurs  qui  leur  sont  rendus  ne  témoignent 
que  de  l’abjection  de  leurs  serviteurs.  Il  désapprouve  les 
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opinions  des  philosophes,  qui  font  leur  dieu  d’une 
créature  telle  que  le  feu  et  l’eau  ; sans  qu’on  voie , d’ail- 
leurs, pourquoi  toute  autre  chose  n'est  pas  dieu.  Il  con- 
damne les  superstitions  des  juifs,  qui  croient  être  agréa- 
bles à leur  dieu  par  des  sacrifices  et  des  cérémonies.  Le 
Dieu  des  chrétiens,  au  contraire,  qui  a créé  l’univers 
entier,  et  qui  est  le  dispensateur  de  tout  bien , est  exempt 
de  tout  besoin  ; il  nous  permet  d’utiliser  tout  ce  qui  est 
utile,  en  tout  temps;  cest  un  blasphème  de  soutenir 
qu’il  ait  défendu  de  faire  le  bien  le  jour  du  sabbat  (i). 
Les  chrétiens  ne  se  séparent  des  autres  hommes  par  au- 
cun usage  propre  , ni  par  la  langue,  ni  par  les  mœurs, 
ni  par  l'habitude,  ni  par  une  manière  de  vivre  particu- 
lière. La  patrie  qui  leur  plaît,  ils  l’adoptent;  mais  toute 
patrie  est  pour  eux  pays  étranger,  et  tout  pays  étranger 
est  pour  eux  patrie.  Ils  ont  un  corps , mais  ils  ne 
vivent  pas  selon  le  corps;  sur  la  terre,  ils  sont  exilés; 
mais  dans  le  ciel,  ils  ont  leur  patrie,  leur  royaume;  ils 
obéissent  aux  lois  existantes,  mais,  par  leur  vie,  leur 
conduite,  ils  triomphent  des  lois.  Ils  aiment  tous  les 
hommes,  et  tous  les  hommes  les  persécutent;  on  ne  les 
connaît  pas  , et  on  les  condamne;  ils  sont  conduits  à la 
mort,  et  ils  conquièrent  la  vie.  Bref,  ce  qu’est  l'aine  dans 
le  corps,  les  chrétiens  le  sont  dans  le  monde.  L’àme  est 
disséminée  à travers  tous  les  membres  du  corps,  les 
chrétiens  le  sont  à travers  tous  les  États  du  monde; 
lame  habite  bien  le  corps,  mais  elle  ne  procède  pas  du 
corps:  ainsi  les  chrétiens  habitent  le  monde,  sans  être 
de  ce  monde;  lame  est  invisiblement  en  garde  dans  le 
Corps  visible  : les  chrétiens  demeurent  également  dans 


(i)  49 4 sqq.  ; 499 > après  les  œuvres  de  s.  Justin-le- Martyr , 
ed.  Par.,  l6l5,  dont  je  me  sers  pour  tous  les  Apologistes. 
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le  monde,  mais  leur  piété  reste  inaperçue  ; la  chair  hait 
l ame,  et  la  combat  sans  en  avoir  été  offensée,  unique- 
ment parce  qu  elle  enchaîne  ses  désirs  : ainsi  le  monde 
hait  les  chrétiens  sans  en  avoir  été  blessé , parce  qu’ils 
s’opposent  à ses  voluptés;  l’àme,  au  contraire,  aime  la 
chair  et  les  membres  qui  la  haïssent  : de  même  les 
chrétiens  aiment  leurs  ennemis  haineux;  l’âme  réside 
dans  une  habitation  mortelle,  et  les  chrétiens  séjour- 
nent dans  le  contingent,  le  périssable,  attendant  une  de- 
meure impérissable  dans  le  ciel.  L’âme  a démontré  Dieu 
quand  elle  n’a  point  permis  de  l’outrager;  car  le  Dieu 
invisible  a placé  et  maintient  la  vérité  et  le  verbe  saint 
dans  les  cœurs , et  ce  n'est  point  au  moyen  d’un  servi- 
teur, d’un  ange;  il  a envoyé  l’artisan,  le  fabricateur  de 
toutes  choses  lui-même,  celui  par  qui  tout  a été  créé  et 
par  qui  tout  est  régi,  de  même  qu’un  roi  bienveillant 
envoie  son  fils,  non  pour  contraindre,  car  Dieu  ne  con- 
traint pas,  mais  pour  persuader,  non  même  pour  juger, 
mais  par  amour,  rien  que»  par  amour.  Sans  doute  il 
l’enverra  aussi  pour  juge  ; et  qui  supportera  alors  sa  pré- 
sence (i)?  — Il  n’y  a que  Dieu  qui  puisse  se  révéler 
lui-mème;  il  s’est  révélé  par  la  foi,  puisqu’il  nous 
envoya  le  Sauveur  qui  doit  conduire  les  injustes  à la  jus- 
tification, et  que  les  événements  de  l’histoire  nous  ont 
inspiré  la  foi  en  la  bonté  de  Dieu , c’est-à-dire  la  croyance 
qu’il  est  notre  père,  celui  qui  nous  nourrit,  qui  nous 
élève  (2).  Mais  nous  pouvons  douter  de  la  bonté  de  Dieu, 


(1)  496  sqq. 

(*)  499-  AÛt'oç  ol  cooitÔv  tKcêctÇcv  ■ in «îtiÇt  Si  Stà  nlçttoç  , -n 
(iôvr,  3cbv  îSeïv  uuyxeXœç,nrai,  5o<>.  ÈXiyfa;  ouv  tv  fth  r à npozOtv 
Xfôvfc)  r'o  âSvvarov  rifxtrepaç  'pvatuç  ctç  t'o  tu^eiv  Çwîjç,  -,üv  Si  rbv 
(WTÂfct  St ïÇ«j  <5uvot9v  awÇfiv  xoit  rà  àSvvara  â/xforépav  iÇovlrfa 


Digitized  by  GoogI<îi 


APOLOGIE.  POLÉMIQUE.  261 

si  nous  remarquons  qu’il  a conservé  en  lui , comme  un 
secret,  sa  grande  et  ineffable  pensée,  la  décision  qu’il 
a prise  sur  le  salut  du  monde,  et  qu’il  n’a  communi- 
quée qu’à  son  fils  bien-aimé.  Alors  il  peut  nous  sem- 
bler que  Dieu  n’a  aucun  souci  de  nous,  qu’il  nous  a 
abandonnés  à nos  désirs  , et  nous  a laissés  en  proie  à des 
mouvements  désordonnés.  Mais  si  nous  réfléchissons 

X * 

plus  profondément , nous  trouvons  que  Dieu  seul  est 
bon,  toujours  le  même,  sans  colère,  vrai , non  seule- 
mentami  des  hommes,  mais  encore  plein  de  longanimité. 

Ce  n’est  pas  sans  but  qu’il  nous  a abandonnés  pendant 
longtemps  à nous-mêmes  : nous  devions  reconnaître 
bientôt  notre  impuissance  pour  le  bien , et  apprendre  à 
estimer  la  bonté  divine,  qui  offrit  son  fils  en  rançon,  en 
expiation  pour  nous,  le  juste  pour  les  injustes;  car  rien 
nepouvaitrendremanifestél’impossibilitéoù  nous  étions 
de  nous  justifier  que  la  justification  du  fils.  Nous  devions 
concevoir  de  l’amour  pour  lui  et  devenir  les  imitateurs 
de  sa  bonté.  Qu’on  ne  s’étonne  pas  qu'un  homme  puisse 
devenir  l’imitateur  de  Dieu  ; il  le  peut  par  la  volonté  di- 
vine : la  félicité , la  vraie  sublimité  de  Dieu  ne  consiste 
pas  dans  sa  domination  et  son  pouvoir  sur  les  âmes 
faibles  et  soumises  , car  personne  ne  pourrait  encore 
rivaliser  avec  lui;  mais  elle  consiste  dans  la  bienfai- 
sance, dans  le  sentiment  qui  nous  pousse  à prendre  sur 
nous  le  fardeau  de  notre  prochain.  Celui  qui  commu- 
nique les  dons  de  Dieu  est  le  dieu  de  ceux  qui  les 
reçoivent.  Celui  qui  vit  de  cette  vie  reconnaît  ici-bas 
que  Dieu  gouverne  dans  le  ciel , les  secrets  divins  se  r 

révèlent  à lui  ; car  une  connaissance  certaine  ne  saurait 


-É 

TrtçtÛEiv  ÿfia;  tt)  ^fr/çÔTYjTt  aùroü,  oàiTOv  T,ytï<jQai  Tfotpta,  irartpa, 

SlSoirpuxXoV.  XtX. 
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V 

être  sans  une  vie  vraie,  et  la  vie  sans  la  connaissance. 
L’une  et  l’autre  reposent  sur  la  foi  véritable.  Puise  dans 
ton  cœur  la  connaissance,  et  la  vie  dans  la  parole  véri- 
dique. Celui  qui  vit  dans  le  sentiment  de  la  bienfaisance 
triomphe  de  la  crainte  de  la  mort.  Ne  voyez-vous  pas 
que  plus  on  conduit  les  chrétiens  à la  mort,  plus  leur 
nombre  augmente  ? Cela  ne  semble  pas  être  un  effet  de 
la  volonté  des  hommes  : on  reconnaît  la  puissance  de 
Dieu  (i). 

On  voit  que  ce  sentiment  revient  à une  justification 
par  l’harmonie  parfaite  des  pensées.  Il  est  remarquable 
qu’il' aspjre  peu  à établir  la  hiérarchie  des  autorités  exté- 
rieures. L’auteur  cite  bien  la  doctrine  des  Apôtres , mais 
il  ne  s’en  sert  pas  comme  preuve.  Il  suit  une  direction 
toute  pratique.  L’exemple  du  Sauveur  doit  nous  couvrir 
de  honte,  doit  nous  inspirer  une  vie  irréprochable;  alors 
nous  connaîtrons  les  secrets  de  Dieu.  L’exposition  de 
ce  sentiment  est  déjà  empreinte  d’une  couleur  philoso- 
phique, celle  de  la  doctrine  platonicienne. 

• ; §ï. 

Saint  Justin,  le  Martyr.  • 

♦ 1 ' 
Une  suite  de  pensées  analogues  aux  précédentes  se 
retrouve  dans  saint  Justin , né  à Flavia-Néa polis , autre- 
ment Sichem  en  Palestine , l’an  89.  Avant  son  acquiesce- 
ment au  christianisme,  il  avait  cultivé  la  philosophie 
païenne,  espérant  y puiser  la  paix  intérieure;  mais  les 
différents  principes  de  la  philosophie  ne  l’avaient  point 
satisfait,  précisément  à cause  du  désaccord  des  opinions 
qu’il  remarquait  partout,  et  en  raison  de  cette  négligence 


(1)  499  ®qq- 
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absolue  touchant  la  connaissance  du  divin,  ou  encore 
à cause  de  cet  affranchissement  de  conditions  que  per- 
sonne ne  saurait  remplir.  Il  se  tourna  vers  le  christia- 
nisme avec  d’autant  plus  de  facilité  qu’il  était  arrivé  à le 
connaître  particulièrement,  et  qu’il  avait  appris  à com- 
parer l’iniquité  de  la  vie  des  juifs  et  des  païens  avec  la 
conduite  pieuse  des  partisans  du  Christ;  il  s’était  con- 
vaincu qu’une  vie  de  justice  et  de  piété  est  le  seul 
moyen  de  participer  au  bonheur  de  la  connaissance  de 
Dieu.  Ce  qui  produisit  surtout  une  impression  profonde 
sur  lui , ce  fut  le  mépris , bien  plus , l’amour  de  la  mort 
qu’il  remarquait  dans  les  martyrs  chrétiens.  Il  conclut 
de  ce  fait  que  les  chrétiens  ne  pouvaient  vivre  dans  le 
vice,  rechercher  le  plaisir(i).Maislorsqu’ilse  futconverti 
au  christianisme,  il  ne  cessa  pourtant  point  de  tenir  la 
philosophie  pour  une  des  sources  de  bonheur  les  plus 
abondantes  , et  il  pensa  avoir  changé  la  philosophie  an- 
cienne, insuffisante,  contre  une  autre,  contre  une  meil- 
leure. Il  ne  dépouilla  donc  point  son  manteau  de  philo- 
sophe (2);  il  donna  peut-être  ainsi  le  premier  exemple 
d’une  conduite  conforme  à l’esprit  de  son  temps.  Il  ap- 
pliqua l’instruction  qu’il  possédait  à la  justification  de  la 
religion  chrétienne  contre  les  païens,  les  juifs  et  les  hé- 
rétiques, et  composa  dans  ce  but  une  suite  nombreuse 
d écrits,  dont  il  ne  nous  a été  conservé  qu’une  partie,  cest- 
à-dire  des  fragments  de  deux  ouvrages  sous  forme  d’apo- 
logie, adressés  à l’empereur  Antonin-le-Pieux  et  à Maro- 
Aurèle  (3),  puis  un  troisième  écrit  qui  est  un  dialogue 
avec  le  juif'Tryphon.  Les  autres  écrits  qui  portentle  nom 


(1)  Apocal .,  I,  5o;  Dialog.  c.  7’ryph.,  218  sq.;  222;  347  sq.; 

35o.  ' 

(2)  Dialog.  c.  Tryph .,  217. 

(3)  L’opinion  que  la  deuxième  apologie  est  également  adressée 
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de  saint  Justin  sont  vraisemblablement  apocryphes (i). 
Dans  sa  seconde  Apologie , il  avait  attaqué  un  philosophe 
païen,  Crescens,  l’ennemi  et  le  calomniateur  des  chré- 
tiens (2),  et  cette  justification  a dû  donner  lieu  au  mar- 
tyr que  saint  Justin  souffrit  à Rome  l’an  i65. 

Saint  Justin  mérite  toute  notre  attention,  parce  que, 
le  premier  des  Pères  de  l’Église,  autant  que  nous  pou- 
vons le  constater,  il  considéra  sous  un  jour  favorable  la 
philosophie  païenne,  et  la  fit  servir  au  développement 
des  doctrines  du  christianisme.  Il  tenait  la  philosophie 
pour  le  bien  le  plus  considérable,  le  plus  agréable  à 
Dieu  ; il  pensait  que  seule  elle  nous  élève  vers  lui , 
nous  réconcilie  avec  lui,  et  nous  rend  véritablement 
saints.  La  plupart  des  hommes  ne  savaient  point  sans 
doute  ce  qu’est  la  véritable  philosophie,  qu’il  ne  fal- 
lait point  en  chercher  l’objet;,  dans  les  dissensions 
des  sectes  philosophiques , qu’elle  est  une  science 
une  et  identique  partout  (3).  Saint  Justin  incline 
donc  plus  vers  la  philosophie  platonicienne  que  vers  les 
autres  systèmes;  mais  il  reconnaît  aussi  les  stoïciens 
pour  des  philosophes  estimables , il  approuve  particu- 
lièrement leur  doctrine  morale  (4),  et  il  est  surtoutporté 
h chercher  la  vérité  dans  l’accord  des  doctrines  de  tous 
les  philosophes.  Il  adopta  ainsi  en  philosophie  une  mé- 
thode éclectique.  Il  se  trouve  donc  un  contraste  frap- 
pant entre  lépoque  chrétienne  et  l’époque  anti-chré- 
tienne de  sa  vie;  mais  on  ne  pense  point  qu’il  l’ait  si 
, - 

à Antonin— le-Pieux  ne  me  parait  avoir  pour  elle  aucune  raison' 
décisive.  Y.  Néander,  Histoire  de  T Église,  1 , 1 1 13  sq. 

(1)  Cfr.  Arendt.  Fragm.  théol.  (Tbéol.  Quartalschr.  ) Tuhing. 
l834,  p.  a56  sqq.  Néander,  Histoire  de  C Église , I , 1 1 20  sq. , 
Mœhler,  256  sq.,  Patrologie  , 1 , 222  sq. 

(2)  46. 

(3)  Dial.  c.  Trjph.,  218. 

(4)  Apol. , 1 . 46. 
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constamment  ménagé,  qu’une  conformité  entre  les  deux 
époques  de  son  existence  ne  puisse  se  remarquer.  Il  est 
plutôt  pénétré  de  1 idée  qu’un  esprit  divin , inspirant 
toute  raison,  unit  tous  les  hommes  ensemble,  dès  qu’ils 
se  peuvent  élever  par  la  sagesse  et  la  justice  à une  vie 
religieuse  (i).  Il  nomme  cet  esprit  divin,  dans  le  langage 
chrétien,  le  Verbe  de  Dieu,  qui  était  dans  le  Christ. 
Ceux  qui  participent  à cet  esprit , qui  vivent  selon  cet  es- 
prit, doivent  par  conséquent  être  considérés  comme 
chrétiens,  lors  même  qu’ils  seraient  tenus  pour  athées. 
Au  nombre  de  ces  hommes  pleins  de  piété  sont  particu- 
lièrement compris  Socrate , Héraclite,  le  stoïcien  Muso- 
nius  et  d’autres,  qui  ont  droit  à être  placés  au  même 
rang  que  les  patriarches,  les  prophètes  et  les  hommes 
célèbres  par  leur  vertu  entre  les  Juifs  (2).  De  ce  Verbe 
de  Dieu  en  nous,  saint  Justin  déduit  la  véritable  con- 
naissance , les  maximes  sages  et  religieuses  des  philoso- 
phes et  même  des  poètes  païens;  c’était  une  opinion  ré- 
pandue parmi  les  juifs  et  les  chrétiens,  ainsi  que  parmi 
les  païens  , que  ces  maximes  étaient  émanées  de  juifs 
illustres  par  leur  sainteté  (3).  Toutefois  cette  idée  domi- 
nante est  maintenue,  que  tout  homme  porte  en  lui  une 
semence  du  Verbe  divin  pour  arriver  à la  piété  et  h la 
vérité.  Invoquant  la  langue  des  stoïciens,  il  nomme  cette 
semence  la  semence  de  la  raison  (aircppa  toù  \iy ou , sircppan- 
xèfXôyoî).  Cependant  tous  ceux  qui  ont  participé  à la  vé- 
rité avant  le  Christ  ne  possédaient  cette  semence  qu’en 
. 

J,  1 ) Dial.  c.  Tryph .,  222  sq. 

* (2)  Apol . , II,  83.  Tov  Xpcçov  'rrpwTOToxov  toù  Biov  dvai  - 
0yjft£v  xaï  TrpotpivivûpapiEv  Xoyov  ovtoe,  oZ  Wôév  ycvoç  àv0pu>7r<dv  iJtxicyt  ' 
xaï  oi  fiera  Xôyov  pitôcavTEÇ  ypiçiavoc  tcct,  xâv  àâtoi  tvofuadnaav,  6 vol 
Iv  ÉXXvjo’t  fitv  £<i>xpaT»)î  xaï  HpaxXurp;  xrX.  Apol.,  1,  46;  4^  J 
Apol.,  II , 76. 

(3)  Apol.,  II , 8i  sq. 
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partie,  ce  qui  s’explique  par  les  contradictions  dans  les- 
quelles ils  sont  tombés  avec  eux-mêmes.  Ce  qui  leur  fut 
emprunté  n’est  qu’une  semence  et  une  imitation  du  tout 
et  de  la  force  originelle  qui  est  apparue  dans  le  Christ  ( i ). 
La  préférence  qu’il  accorde  à la  doctrine  chrétienne  re- 
pose sur  ce  que  cette  doctrine  est  sans  contradiction , 
et  qu  elle  renferme  toute  la  vérité;  il  la  préfère  encore 
parce  que , si  Socrate  trouvait  créance  chez  les  philoso- 
phes et  les  lettrés , le  Christ  inspirait  de  la  foi  aux  arti- 
sans etaux  ignorants  mêmes,  en  sorte  qu’ils  méprisassent 
la  gloire,  et  la  terreur,  et  la  mort  : car  le  Christ  est  une 
puissance  du  Père  inénarrable , et  non  l’esclave  d’une 
parole  humaine  (a). 

On  peut  remarquer  que  dans  tout  cet  éloge  de  la  phi- 
losophie saint  Justin  accorde  plus  de  confiance  aux  ar- 
guments tirés  de  la  foi  et  de  la  puissance  qu’aux  princi- 
pes puisés  dans  la  raison  humaine.  Il  prétend  fonder  sa 
doctrine  sur  des  preuves;  mais  il  la  place  expressément 
en  opposition  avec  l’art  nu  , pur  et  simple  des  principes 
rationnels.  Ses  démonstrations  reposent  sur  la  grâce  de 
l'interprétation  littérale  des  Ecritures  (3) , interprétation 

( i ) Apol. , 1 , 48.  (5ca  yap  xaXS>;  âù  itpQtyi'xj xo  xa'c  cùpov  o{  tpAo- 
crtupYiffavTCç  xa'i  vopo0£xrIoavT£ç,  xaxà  Xôyou  prpoç  cxipcacoi;  xa't  S’cupiaç 
içi  Trovr.OfvTa  aùro'î.  Kiro  Si  où  irâvra  Ta  xoü  Xôyou  Èyvtopiaav,  oç 
iç(  Xp<çi>î,  xai  tvavr/a  ÉauxoTç  iroXXdcxiç  eTttov.  Ib.  5i.  Exaçoç  yap 
nç  à TT  à pcpou;  xoü  <7rr£puarixo\j  Stlov  Xo'you  xb  avyycviç  ôptôv  xaXwj 
ifOtyÇ  axo.  — — () 7Ct  o5v  irapà  itâoi  xaXü{  cTpyixoti,  r,u  qjv  xwv  y o e a— 

xiavüv  içt . Oi  yàp  ouyypXEp£~î  TrotvTt;  0: à Trlç  Èvoùsujç  Èpÿhjxou 

toù  Xo'you  ffjropa;  àpu5pa>ç  tàûvavxo  ôpâv  xà  ovxa.  Exepov  yap  fçt 
CT7ttppct  Tivbî  xat  pi’prjpa  xaxà  Æùvapiv  SoOtv  xai  ?rcpov  aùxo,  ou  xotxà 
j^dtpiv  xr/v  àrr  ’ cxlixou  ^ p£T ouata  xat  p:pr;at;  yivtxai.  Apol . , Il  , 8a. 
Ô9rv  irapà  ixâat  CTTrt'ppaxa  àXyjOtiaç  Joxe?  tTvai  * Aty^ovxat  c$£  pù 
àxpiSù;  voyltravxEç,  oxav  èvavxta  aùxoi  éatlxoîç  Xcya><7iv. 

(2)  Apol.,  I , 48  sq. 

(3)  ZWei/.  c.  Tryph.,  280. 
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à laquelle  il  se  livre  selon  la  manière  du  juif  Philon; 
et  il  attache  une  si  grande  importance  à la  connais- 
sance  approfondie  de  l’Écriture,  qu’il  laconsidèrecomme 
la  preuve  d’une  grâce  efficace  particulière  et  continue 
au  sein  de  l’Église  chrétienne  (i).  C’est,  suivant  lui, 
un  titre  de  gloire  pour  les  chrétiens  de  n’avoir  point 
imité  les  disciples  des  philosophes , qui  suivaient  aveu- 
glément les  leçons  de  leurs  maîtres,  et  de  n’avoir  rien 
voulu  admettre  qui  ne  fût  auparavant  démontré  ; d’avoir, 
eux  seuls,  fourni  des  preuves  de  leurs  doctrines,  et  de 
n’avoir  point  répété  les  paroles  du  Christ  et  des  Apô- 
tres, parce  quelles  avaient  été  prononcées,  mais  seu- 
lement parce  qu’elles  étaient  vraies  (2).  Or,  si  les  ar* 
guments  déduits  des  principes  rationnels  ne  manquent 
point  entièrement  à saint  Justin,  ils  ne  sont  cependant 
pas  développés  avec  rigueur  : tantôt  il  explique  leur  na- 
ture divine  (3);  tantôt  il  est  d’avis  que  les  philosophes 
nous  ayant  abandonnés,  nous  devons  avoir  recours  aux 
prophètes  qui  ne  démontrent  pas  , mais  qui  sont  au-  * 
dessus  de  toute  démonstration  (4).  11  avoue  que  l’on 
agirait  avec  un  plein  droit  en  repoussant  la  prétention 
de  démontrer  du  point  de  vue  humain  que  Dieu  s’est  fait 
homme  : il  s’appuie  pour  cette  démonstration  sur  les 
prédictions  des  prophètes  (5);  on  doit,  suivant  lui,  avoir 
confiance  en  ces  prophéties  pour  ce  qui  concerne  l’avenir  ; 

, car,  aussi  bien  elles  se  sont  déjà  confirmées  en  ce  qui 
touche  le  passé(6).  Telle  est,  en  grande  partie,  la  nature 


(1  ) Jb.  3ig  ; 346. 

(2)  Apol.,  Il,  53;  66;  68. 
(3J  Ib.  66. 

(4)  Dial.  c.  Typh.y  224. 

(5)  lb.  292. 

(6)  Apol.y  II,  60;  87. 
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des  preuves  de  saint  Justin  ; on  avouera  qu’elles  sont 

empreintes  à peine  du  caractère  philosophique. 

Toutefois,  saint  Justin  n’abuse  point  complètement 
du  mot  en  s’appelant  un  philosophe  ; sa  doctrine  ne 
laisse  pas  de  reposer  sur  un  fond  philosophique , 
quoique  ses  écrits  ne  présentent  point  de  discussions 
développées,  régulières,  et  offrent  plutôt  les  résultats  de 
recherches  antérieurement  accomplies.  Sur  la  plupart 
des  points,  il  est  complètement  d’accord  avec  la  doc- 
trine qui  se  trouve  primitivement  dans  Philon  le  Juif, 
mélange  des  idées  platoniciennes  et  stoïciennes.  Saint 
Justin  regarde  comme  un  titre  de  gloire  des  chrétiens , 
ainsi  que  c’en  fut  un  des  anciens  philosophes,  de  ne 
point  assister  au  culte  des  divinités  indigènes  et  ma- 
térielles. Il  soutient  particulièrement  contre  les  Juifs 
que  tous  les  hommes  sont  frères  naturellement , et 
tiennent  la  vie  d’un  seul  et  même  père,  Dieu  (i).  Il 
appelle  le  Dieu  unique  qu’il  adore,  le  vrai  bien  qui  con- 
* naît  tout,  qui  est  immuable  et  toujours  le  même  (2). 
Il  n’y  a aucun  nom  pour  exprimer  la  vérité  de  son 
être.  En  le  nommant  Dieu,  nous  désignons  simplement 
par  là  une  représentation  qui,  inhérente  à la  nature 
humaine,  se  rapporte  à un  objet  ineffable;  c’est  pu- 
rement en  considération  de  ses  bienfaits  et  de  ses  œu- 
vres que  nous  le  nommons  Père,  Seigneur  et  Créa- 
teur (3).  Saint  Justin  nomme  Dieu  Créateur,  mais  il  ne 


(1)  Dial.  c.  Tryph.,  3t>4.  Ko<  r,pûv  âiroXûXoatv  o'c  irarpixoi  xai 
vXixot  3t0(. 

(a)  Apol.,  II,  58;  5g;  Dial.  c.  Tryph.,  aji  ; 356. 

(3)  Apol.,  I,  44.  Ex  rûv  tuiroiïwv  xoù  TÙv  tpyuv  irpocpricrttç.  — 
To  3to;  irpooayôpcopa  oùx  ovopâ  tçiv,  àXXà  irpotypoero;  Juat^iiyXrou 
(pcfnjToç  Tri  tpûctt  Twv  àvôpwirwv  $i>%a-  Apol.,  II,  g4  > Dial.  c. 
Tryph.,  356  sq. 
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prétend  cependant  point  que  Dieu  ait  créé  toutes  choses 
de  rien;  il  soutient  uniquement  qu’il  a ordonné  une  ma- 
tière informe  (i). 

C’est  donc  aussi  cette  même  philosophie  de  Philon 
qui  inspira  saint  Justin.  Suivant  lui,  le  Dieu  suprême 
échappe  à la  connaissance  et  au  langage  des  hommes; 
il  lui  paraît  également  peu  convenable  de  placer  Dieu 
en  contact  immédiat  avec  la  matière,  d’admettre  que 
Dieu  se  soit  révélé  et  ait  formé  le  monde  par  son  Verbe, 
par  un  nom  qui  ne  peut  être  exprimé  intelligiblement. 
C’est  la  force  qui  était  en  lui  avant  toute  création , 
son  fils,  son  serviteur,  son  ange,  sa  sagesse  qui  le 
proclama  dans  toutes  les  révélations  antérieures  au 
christianisme  , et  enfin  nous  a apporté  sous  la  forme 
humaine  la  révélation  pleine  et  entière;  carie  Dieu  im- 
muable ne  pouvait  lui-même  se  montrer  sous  une  forme 
changeante  (2).  Toutefois  , saint  Justin  se  prémunit 
contre  les  doctrines  gnostiques  de  l'émanation  en  sou- 
tenant que  le  Verbe  ne  procède  de  Dieu  et  11’est  ap- 
paru au  milieu  des  hommes  que  par  la  volonté  di- 
vine (3).  C’est  favoriser,  sans  doute,  les  représenta- 
tions sensibles  que  d’employer  l’image  du  feu  et  de  son 
rayonnement  pour  exprimer,  faire  comprendre  que  Dieu 
ne  s’est  point  amoindri,  et  n’a  point  changé  en  com- 
muniquant son  être  au  Fils  (4)  ; mais  en  même  temps 
c’est  énoncer  la  pensée  fort  juste  que  la  communication  * 

(1  )Apol.,  II,  58  ; 72.  On  n’a  aucune  raison  pour  interpréter  ce 
passage  dans  le  sens  que  Dieu  eût  créé  d’abord  la  matière.  Le  mono- 
théisme de  saint  Justin  est  encore  indéterminé,  indécis  sur  ce  point. 

(2)  Apol. , I,  44î  Apol.,  II,  60;  Dial.  c.  Trjph.,  279  sq.; 

284  ; 359  sq. 

(3)  'Apol. , II,  96;  Dial.c.  Tryph .,  358. 

(4)  Dial,  c.  Tryph.,  284  ; 358. 
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del’être  raisonnable  n’implique  pas  en  soi  une  diminution 
de  cet  être  qui  se  communique.  Saint  Justin  n’en  assigne 
pas  moins  expressément  au  Fils  de  Dieu  une  place  infé- 
rieure à celle  du  Père  de  toutes  choses;  et  il  place,  par 
conséquent,  en  troisième  ligne  l’Esprit  prophétique  et 
sacré,  qu’il  considère  comme  un  ange  envoyé  du  Christ, 
et  qu’il  fait  s’avancer  en  tête  de  la  cohorte  céleste  (i). 
G est  ainsi  que  la  doctrine  chrétienne  de  la  Trinité  lui 
suffit  à peine  pour  en  composer  un  paragraphe  séparé, 
et  ne  lui  suffit  nullement  pour  multiplier  les  forces  de 
Dieu  en  un  nombre  indéfini. 

Après  sa  doctrine  de  la  formation  de  l’univers , saint 
Justin  devai  t conséquemment  rej eter  l’éternité  du  monde, 
et  il  la  rejette  en  se  servant  des  principes  platoniciens, 
savoir,  que  tout  corporel  est  composé;  que  tout  composé 
est  changeant , et  que  tout  ce  qui  est  changeant  a néces- 
sairement un  commencement  (2).  Mais  ces  principes 
peuvent  encore  être  étendus;  car  tout  ce  qui  devient  est 
transitoire,  Conti  ngent.  Ce  qui  ne  devien L pas,  a u contraire, 
c’est-à-dire  le  principe  primitif  de  toutes  choses,  le  Dieu 
suprême,  11e  peut  pas  être  composé,  mais  est  simplement 
un;  il  est  pour  cela  semblable  uniquement  à lui-même 
et  sans  analogue.  Si  donc  tout,  excepté  lui,  est  contin- 
gent, les  âmes  humaines  elles-mêmes,  quoique  le  monde 
entier  ait  été  fait  pour  l'homme  (3),  ne  peuvent  être  re- 
gardées comme  immortelles.  Elles  ne  sont  point  des 
parcelles  de  Dieu , mais  des  œuvres  de  sa  puissance  for- 
matrice , et  elles  ne  peuvent  point  participer  à sa  nature 
immuable.  Elles  ne  sont  pas  la  vie , car  autrement  elles 


( r)  Apol.,  II , 56  ; 60. 

(a)  Dial.  c.  Tryph 2 a 3. 
(3)  L.  c. j Apol.,  ly 
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emprunteraient  la  vie  d’un  autre  et  non  d’ellos-mémes; 
elles  participent  donc  simplement  à la  vie  par  la  volonté 
de  Dieu.  Ainsi  la  doctrine  platonicienne  de  la  transmi- 
gration des  âmes  ne  peut  obtenir  l’adhésion  de  saint 
Justin,  parce  que  cette  doctrine  présuppose  que  dans 
le  déplacement  de  la  vie,  le  souvenir  d’une  vie  antérieure 
se  dissipe,  et,  par  conséquent  aussi, que  la  récompense 
et  le  châtiment  ne  peuvent  consister  dans  le  souvenir  ( i ). 
Mais  on  comprend  que  saint  Justin  ne  doutait  point  pour 
cela  de  l’immortalité  de  l'âme  : seulement  il  voyait  dans 
cette  immortalité  un  présent  de  Dieu , qui  était  départi 
aux  bons  , aux  hommes  pieux  comme  une  récompense, 
et  aux  méchants  comme  une  punition.  Les  méchants  la 
posséderaient  comme  une  trouvaille  bien  venue , pour 
mourir,  mais  non  pour  continuer  d’étre  ; saint  Justin  ne 
semble  guère  cependant  leur  refuser  une  existeuce  per- 
pétuelle, puisqu’il  soutient  que  Dieu  les  punira  tant 
qu’il  leur  conservera  l’être , et  voudra  les  punir  (a). 
Douter  de  l’immortalité  de  l’âme  ou  plutôt  de  l’homme 
dont  le  corps  doit  également  ressusciter,  douter  à ce 
sujet  par  la  raison  qu’on  n’a  jamais  vu  aucun  mort 
ressusciter,  est,  aux  yeux  de  saint  Justin,  une  folie  qui 
ne  considère  pas  combien  de  choses  sont  pour  nous  in- 
explicables. Si  nous  ne  l’avions  vu  clairement,  nous  ne 
pourrions  croire  non  plus  que  d un  germe  imperceptible 


(1)  Dial.  c.  Tryph.,  221  sq. 

(2)  Ib.  223  sq.  Sans  doute,  il  s'agit  aussi  du  feu  éternel  que  les 
injustes,  les  impies  devaient  avoir  à endurer;  toutefois,  ce  n’est 
point  en  le  redoutant  que  les  chrétiens  devaient  éviter  l’injustice, 
mais  en  aimant  le  beau.  Apol .,  I , 47  j H»  71.  Dans  les  idées  de 
saint  Justin,  les  expressions  d’àuovioî  et  d’àTrfpavToç  ai wv  ne  peuvent 
être  prises  dans  le  sens  strict. 


; 
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dût  sortir  un  homme  gigantesque.  Sans  doute  cet  étrfi 
créé  est  contingent,  et  le  monde  entier  sera  un  jour 
consumé  par  le  feu  ; mais  quelle  juste  idée  de  la  puis- 
sance de  Dieu  ont  ceux  qui  pensent  que  tout  doit  re- 
tourner dans  le  chaos  dont  tout  est  sorti  ! Dieu  peut 
détruire,  mais  il  peut  aussi  conserver  et  rétablir  (i). 

On  peut  déjà  reconnaître  dans  la  doctrine  de  saint 
Justin  une  déviation  de  la  philosophie  ancienne;  mais 
on  s’aperçoit  surtout  qu’il  a pris  une  route  différente, 
lorsqu’on  suit  ses  considérations  sur  le  côté  moral  de 
la  vie , auquel  il  accorde  la  plus  haute  importance 
dans  son  point  de  vue  général  des  choses.  Il  trouva 
sa  voie , lorsqu’il  eut  prononcé  le  mot  de  lutte  entre 
la  liberté  et  la  nécessité  des  phénomènes.  On  com* 
prend  que  la  cause  éternelle  et  primitive  de  toutes 
choses  ne  peut  être  en  aucune  manière  soumise  à la 
nécessité.  L’incréé  est  exempt  de  toute  contrainte  (2). 
Mais,  bien  qu’il  en  soit  autrement  du  créé,  que  le  créé 
relève  de  la  puissance  de  Dieu,  qui,  dans  sa  science  in- 
finie, a permis  aux  hommes  de  prévoir  l’avenir,  les 
hommes  ne  sont  aucunement  soumis  à la  nécessité 
et  à la  fortune  dans  leur  action  et  leur  passion  : seule- 
ment, comme  Dieu  sait  d’avance  comment  les  hommes 
agiront,  il  leur  a assigné  leur  sort  dès  le  commencement. 
L’embrasement  du  monde  aura  lieu , non  à cause  du 
changement  nécessaire  de  toutes  choses,  mais  se- 
lon la  décision  de  Dieu , qui  veut  récompenser  les 
bons  et  punir  les  méchants.  Le  créé  est  capable  des 
contraires , et  peut  admettre  le  vice  ou  la  vertu  ; mais 
l’homme  est  désigné  avant  les  arbres  et  les  animaux,  et, 


(1)  JpoL,  II,  65. 

(2)  Dial.  c.  Tryph.,  223. 
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semblable  aux  anges,  il  a le  pouvoir  de  choisir  entre  le 
bien  et  le  mal,  car  autrement  on  ne  pourrait  lui  appli- 
quer ni  blâme  ni  punition  juste , lui  décerner  ni  éloge  ni 
récompense  méritée,  ainsi  que  tous  les  philosophes  eux- 
mémes,  ne  fût-ce  que  dans  leurs  doctrines  morales, 
et  tous  les  législateurs,  doivent  l’admettre.  Il  dépend 
donc  entièrement  de  Dieu  que  le  bieu  soit  départi 
aux  bons  et  le  mal  aux  méchants  (i).  Dieu  a résolu  de 
laisser  accomplir  même  le  mal,  parce  qu’il  juge  conve- 
nable que  les  anges  et  les  hommes  aient  leur  liberté 
selon  l’ordre  déterminé  des  temps,  afin  qu’ils  observent 
leur  faiblesse  et  sentent  qu’ils  doivent  mettre  leur  espé- 
rance seulement  en  Dieu  (2).  C’est  ainsi  qu’après  qu’il 
eut  créé  ceux  qui  n étaient  pas  au  commencement,  après 
qu’il  leur  eut  accordé  la  faculté  de  la  raison,  ils  durent 
atteindre,  en  conséquence  de  leur  propre  choix  du 
bien  , la  perpétuité  de  l’existence  et  la  communion  avec 
Dieu  (3). 

Mais  aujourd’hui  , pense  saint  Justin  , existent  les 
hommes  trompés  par  le  serpent  , séduits  et  subju- 
gués par  les  mauvais  démons  ; ils  ont  pour  compagne 
la  concupiscence  qui  habite  en  eux  , qui  pense  au 
mal,  qui  est  diverse  naturellement  (4).  Cependant 
Dieu  ne  les  a point  pour  cela  abandonnés.  Dans 
leur  cœur  habite  toujours  encore  le  verbe  divin;  les 
prophètes  leur  annoncent  Dieu;  et,  par  une  législation 
qui  est  différente  selon  les  différents  temps,  le  Dieuim- 
muable  leur  prodigue  les  plus  grands  secours  (5).  Par  là 


(1)  Apol .,  I,  45sq.;  Apol.,  II,  80  *q. 

(2)  Dial.  c.  Jryph,t  3ap. 

(3)  Apol.,  II,  58. 

(4)  L.  c. 

(5)  Dial.  c.  Tnph.,  y./,o  sq. 
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saint  Justin  enseigne  donc,  comme  cela  avait  déjà  été 
exprimé  précédemment,  qu’il  n’existe  point  de  parenté 
de  lame  avec  Dieu,  à la  laveur  de  laquelle  nous  puis- 
sions participer  à l’intuition  de  Dieu , car  les  animaux 
dépourvus  de  raison  ont  aussi  une  âme,  et,  déplus, 
comme  irraisonnables , ils  sont  exempts  de  pepeabilité , 
d’injustice  ; notre  corps  est  également  incapable  de 
participer  à la  bonté  souveraine,  parce  qu’il  mérite  le 
même  blâme  que  le  corps  des  animaux;  enfin  la  vie  ver- 
tueuse peut  seule  nous  conduire  à notre  but  (i),  Besoin 
est  donc  absolument , lorsque  nous  avons  péché,  de  re- 
pentir et  de  pénitence  pour  nous  purifier,  et  d améliora- 
tion pour  devenir  dignes  de  Dieu;  de  cette  vie  morale 
dépend  essentiellement  la  connaissance  de  Dieu , mais 
non  réciproquement,  la  connaissance  de  Dieu  ne  nous 
conduit  pas  à notre  salut  (2).  Afin  que  nous  nous  amélio- 
rions , Dieu  retarde  sa  justice,  non  point  en  faveur  des 
injustes,  mais  pour  que  le  nombre  des  justes  qui  sont 
à sa  connaissance  soit  complet  (3).  Quand  les  temps 
seront  venus  , si  tous  ceux  que  Dieu  savait  devoir  per- 
sister, s’endurcir  dans  le  mal,  11e  se  sont  point  tournes 
vers  sa  justice,  alors  la  fin  du  monde  arrivera,  et  les 
justes  se  réuniront  à Dieu,  s’assembleront  pour  le  voir, 
et  demeureront  près  de  lui  libres  de  toute  passion  (4). 

Il  faut  avouer  que  ces  pensées  de  saint  Justin  ne  s ap- 
puient que  légèrement  sur  des  principes  philosophi- 
ques. Plus  saint  Justin  loue  la  philosophie,  moins  il  est 
philosophe.  Cependant  il  se  meut  dans  une  sphère  de  con- 
ceptions philosophiques,  et  il  considère  ces  conceptions 


W 


(1)  Dial,  c.  Tryph.,  221  aq. 

(2)  lb.  370. 

(3)  Apol.t  1 , 46;  Apol.,  II,  7*  5 8î- 

(4)  Apnl,,  I,  4i..  Iv’  ânoOela  TuyyivEcOoti  5tù>.  Apol.,  U , 58. 


' if 

* * 


l ■•T**.!-,  rtfàïxj*. 


■ I 


APOLOGIE.  POLÉMIQUE.  275 

comme  essentiellement  propres  à devenir  partie  inté- 
grante de  la  doctrine  chrétienne,  et  à lui  servir  de  sou- 
tien, de  colonne;  c’est  en  ce  sens  qu’il  jouit  continuel- 
lement d’une  grande  autorité  dans  l’Église,  et  qu’il 
exerça  une  remarquable  influence  sur  la  philosophie 
chrétienne. 

§n. 

Atbénagore. 

L'es  écrits  de  l’apologiste  Athénagore  sont  conçus 
dans  le  même  esprit  que  ceux  de  saint  Justin;  mais  ils 
renferment  plus  d’érudition  philosophique  , et  témoi- 
gnent dune  plus  grande  aspiration  à rivaliser  avec  les 
païens  dans  l’ensemble  rigoureux  des  conclusions.  Athé- 
nagore est  réputé  d’Athènes  , et  doit  avoir  été  attaché  au 
paganisme  ; on  raconte  qu’il  lut  l’Écriture-Sainte  avec 
l’intention  d’écrire  contre  la  religion  nouvelle,  et  que  sa 
lecture  l’amena  précisément  au  christianisme.  Son  Apo- 
logie, adressée  aux  empereurs  Marc-Aurèle  et  Com- 
mode, parut,  à ce  qu’il  semble,  entre  177  et  180(1). 
Outre  cette  apologie  , nous  avons  d’Athénagore  un  écrit 
sur  la  résurrection  de  la  chair,  qui  porte  une  empreinte 
de  philosophie  pure.  Un  écrivain  postérieur,  et  qui  ne 
mérite  pas  beaucoup  de  créance,  rapporte  qu’Athéna- 
gore  fut  le  premier  directeur  de  l’école  catéchétique 
d’Alexandrie  (2),  Cette  tradition  peut  se  fonder  sur  le 
sentiment  de  l’étroite  parenté  qui  existe  entre  les  apolo- 
gistes et  les  savants  alexandrins. 

Rappelez-vous  le  point  de  vue  de  saint  Justin  , ce  qu’il 


(1)  Cf.  Tacbirner,  La  chute  du  paganisme,  21 4 sq. 

(2)  V.  sur  ce  point  Gucrickc , de  Sc/wla  , quæ  Alexnndnœ 
Jtortiil,  catcchetica  , I , ]5  sq. 
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dit  touchant  le  rapport  de  la  philosophie  ancienne  avec 
le  christianisme.  Les  philosophes  de  l’antiquité  s étaient 
consumés  en  morts  pour  trouver  la  vérité  et  Dieu  dans 
une  sympathie  avec  le  souille  de  la  vie  divine  ; mais 
comme  ils  ne  s’en  remettaient  qu’à  eux-mêmes , et  qu’ils 
n’avaient  voulu  rien  apprendre  de  Dieu  , ils  étaient  tom- 
bés de  contradictions  en  contradictions  ; car  le  mensonge 
s’attache  à toute  vérité,  non  à cause  de  la  nature  des 
choses  en  soi , mais  par  le  zèle  de  ceux  qui  aiment  à en- 
tretenir l’opposition  à la  loi,  et  à semer  ie  désordre.  Les 
chrétiens,  au  contraire,  se  confient  aux  prophètes,  ou 
plutôt  à l’esprit  de  Dieu,  qui,  selon  lexpréssion  d Athé- 
nagore  (i),  agite  les  lèvres  des  prophètes  dans  l’extase 
comme  il  enflerait  un  instrument,  une  flûte  (a). 

Toutefois,  Athénagore  prétend  démontrer  aux  païens 
que  la  foi  chrétienne  est  la  véritable  foi  (3) , la  foi  à un  Dieu 
créateur  du  monde  entier.  Procédant  avec  une  méthode 
qui  se  rapproche  de  celle  d’Aristote,  quoiqu’elle  en  diffère 
profondément,  il  établit  une  distinction  entre  le  primitif, 
cequiimportelcplus  naturellement  dans  la  connaissance, 
et  le  relatif,  ce  que  nous  désirons  surtout  pour  connaître. 
La  question  la  plus  importante  eu  soi  et  la  première  de 
toutes  est  la  question  delà  vérité,  qui  est  résolue  le  mieux 
par  ceux  qui  acceptent  la  vérité  spontanément  et  avec  foi; 
mais,  dans  notre  position,  peuse  Athénagore,  J autre 
question  est  plus  nécessaire  à résoudre,  puisqu’elle  tend 
à détruire  l’erreur  et  à fournir  des  preuvesà  la  vérité  : car, 
de  même  que  l habitant  de  la  campagne  sèmerait  vaine- 


(i)  Il  se  souvient  des  expressions  de  Plutarque.  V.  Histoire  an 
eienne , de  H.  Ritter,  IV,  p.  4*4- 

(a)  Légat io  pro  Christ.,  8 ; 9;  de  Hesurr.,  4o. 

(3)  Leg. , 8.  lvâ  r/r>xc  x0“  T0V  Âpwv  tâî  m'etwç. 
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tuent  dej^ns  grains  dans  la  terre,  s’il  n’en  arrachait 
auparavant  les  mauvaises  herbes  , les  productions  sau- 
vages ; de  même  encore  cjue  le  médecin  ne  porterait  au- 
cun secours,  s il  administrait  des  substances  nourris- 
santes-avant  d’avoir  arrêté  le  cours  du  mal;  de  même 
celui  qui  veut  enseigner  la  vérité  n’atteindrait  pointson 
but  s il  h avait  détruit  préalablement  les  superstitions  et 
leurs  principes  vicieux,  la  fausse  opinion,  le  préjugé, 
l’ambiguïté  des  paroles.  Le  langage  s’entend  ici  évi- 
demment du  langage  philosophique,  lequel  doit  servir 
d avant-coureur  à la  question  de  la  vérité  (i).  On  le 
voit , il  est  supposé  au  fond  de  tout  ceci  que  nous  avons 
naturellement  quelque  parenté  avec  la  ve'rité  et  Dieu 
(puisque  la  parole  de  Dieu,  la  révélation  des  choses 
divines,  est  contemporaine  de  ces  choses  et  le  primitif 
dont  tout  procède)  (a);  mais  cependant  le  mal  s’est 
insinué  en  nous,  et  nous  devons  par  conséquent  nous 
en  purifier  par  1 instruction  philosophique. 

En  ce  qui  concerne  sa  preuve  de  la  foi  à un  Dieu 
créateur  de  ce  monde,  nous  trouvons  quelle  est  expo- 
sée avec  toute  la  lourdeur  qui  caractérise  en  général  cet 
écrivain,  et  que  par  là  sa  démonstration  est  presque 
insondable  (3).  Nous  voyons  bien  qu’il  se  propose,  en 
argumentant,  de  se  réserver  la  possibilité  de  poser  en 
fait  1 identité  de  Dieu  et  de  sa  création,  sans  doute  afin 
de  pouvoir  rattacher  à sa  doctrine  la  conviction  toute 


(i)  DeResurr.,  4o  sq.  ; 5<>  sq. 

(a)  Ib.  5 p TÿaÇti  Si  (se.  irpuroçartT o irtpl  «fe  àlrAiaç  Jiôyoj) 
w;  vj  tovto!;  xx;  crftx  toutocç  oirâpjpov,  tov  ytvrrai  fxn-j\jer,j. 

(3)  A'pol.y  8 sq.  Le  lexie  parait  également  avoir  été  corrompu. 
AXX  ot t âyrvyjTot  te  xoè  yen, Toi  ne  présenlc  guère  Je  justesse;  re- 
jeter te  xa\  yen, r oi  me  parait  le  résultat  d’une  conjecture  trop  lé- 
gère. 
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chrétienne  où  il  est  que  l’homme  peut  voir  Wi^u  et  con- 
templer en  soi  toute  sa  magnificence.  Mais  sa  thèse  que 
l’égalité  ne  peut  nullement  être  posée  dansl’incréé,  pat- 
conséquent  être  appliquée  aux  dieux,  s’il  y en  a plusieurs, 
se  fonde  sur  ce  principe  que  les  dieux  ne  sauraient  être 
formés  par  personne  ni  d’après  aucun  type  (i).  Les  autres 
points  de  son  argumentation  sont  traités  avec  autant 
d’insuffisance  : Dieu , en  tant  qu’incréé  et  indépendant  de 
toute  passion  , doit  être  indivisible;  il  n’y  a ni  espace  ni 
rien  où  ne  soient  les  dieux  , à l’exception  du  créateur  de 
ce  monde,  parce  qu'il  n’y  a en  général  que  Ce  monde 
unique  qui  renferme  tout  et  soit  embrassé  par  la  Pro- 
vidence divine.  Si  nous  avions  à considérer  cette  seule 
preuve,  nous  ne  pourrions  rien  dire  d'Athénagore,  si 
ce  n’est  que  , muni  de  quelques  connaissances  de  la 
philosophie  ancienne , il  entreprit  trop  hâtivement  d'ap- 
pliquer ces  connaissances  au  christianisme  nouvelle- 
ment reçu. 

Pour  porter  ce  jugement,  il  paraîtra  cependant  néces- 
saire de  citer  encore  d’autres  propositions  'de  sa  doctrine, 
il  applique,  sans  restriction  préalable,  la  doctrine  des 
émanations  à la  doctrine  de  la  Trinité  (a),  et  il  rattache 
à la  doctrine  des  anges  l’opinion  que  Dieu  exerce  une 
providence  simplement  générale,  et  que  les  anges,  au 
contraire,  veillent  sur  les  individus  (3).  Quanta  sou  point 
de  vue  sur  les  prophéties,  nous  avons  déjà  vu  qu’il  ne 


T 
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(l)  L.  c.  Tà  fj.lv  yàp  yevrjzà  ô/tota  zoT;  irocpaot lypaat  ' zà  Sc  àyi~ 
vriza  àvôpota,  oure  ocré  nvoç  oürt  np-jç  riva  ytvifxtva.  Proposition 
déduite  de  la  doctrine  platonicienne  : il  n’y  a que  les  choses  finies 
qui  peuvent  être  identiques  dans  leur  essence,  parce  que,  formées 
d’après  un  modèle,  elles  ont  une  même  nature. 

. (à)  ~Ib.  lo. 

(3)  Ib.  37.  'r  "\ 
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S’écarte  pas  essentiellement  des  représentations  païennes. 
11  comprend  la  création  à peu  près  comme  saint  Justin, 
puisqu’il  oppose  la  matière  en  tant  que  créée,  finie, 
sensible,  qui  n’est  pas,  au  Dieu  incréé,  infini,  qui  est, 
et  qui  est  connaissable  seulement  par  l’esprit;  toutefois, 
il  ne  dit  pas  nettement  que  les  premiers  éléments  des 
choses  ont  été  formés  de  la  matière  (i).  Il  affirme,  dans 
des  expressions  encore  plus  déterminées  que  saint  Jus- 
tin, que  le  principe  du  mal  se  trouve  dans  la  matière  ; il 
reproche  à l’esprit  sa  dépendance  de  la  matière,  quoi- 
qu’il ne  prétende  point  par  là  dépouiller  de  la  liberté  les 
anges  ni  les  hommes  (2).  En  voyant  ce  mélange  assez  in- 
considéré des  anciennes  doctrines  philosophiques  et  «les 
doctrines  du  christianisme,  on  peut  bieu  conjecturer 
qu’Athénagore  fera  peu  pour  réfuter  philosophiquement 
les  erreurs  du  paganisme,  qu’il  se  croit  cependant  obligé 
de  détruire;  ou  sera  surtout  convaincu  de  la  modicité  de 
la  tâche  qu’il  accomplit,  si  l’on  remarque  qu’il  a peu  de 
considération  pour  les  procédés  logiques  du  stoïcisme, 
bien  qu’il  estime  d’un  prix  infini  la  doctrine  morale  des 


(1)  Jb.  5 j 14  ; de  Hesurr.,  43.  Tous  ces  points  ne  sont  qu’in- 
diqués dans  Athénagore  et  présentés  souvent  avec  de  flagrantes 
contradictions.  Ainsi  il  nomme  Dieu  àxaTâ/.rjirnjv  x«i  àjjwfijWv,  vu 
fiovu  xa't  \oya>  xataXauSavopivov.  Le  g . , 10.  A la  page  i4  du  meme 
écrit,  il  paraît  considérer  Dieu  d’une  manière  toute  différente. 
Dieu  n’a  plus  que  formé  le  monde  au  moyen  de  la  matière;  mais 
Athénagorc  appelle  aussi  la  matière ytvijrôvf  expression  qu'il  parait 
prendre  plus  sérieusement  qu’il  ne  l'avait  fait  précédemment.  Cf.j 
1 y , où  il  s’explique  de  nouveau  : L’artisan  , dit-il  , a besoin  de  la 
matière;  et,  dans  d’autres  passages,  il  appelle  Dieu  exempt  de 
tout  besoin;  43,  où  il  attribue  à quelques  auteurs  la  doctrine  de 
l’origine  de  la  matière  , sans  s’en  distinguer  lui-même. 

(2)  Le  g.  27.  Tù  toû  3to  û àyotflw ivavTiov  tçi  xo  iu;c  ty,v  ù)r;v 

tj^cv  irvtüpa. 
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chrétieus,  non  seulement  à cause  de  ses  applications 
pratiqués,  mais  aussi  de  sa  puissance  théorétique,  puis- 
qu’elle permet  même  aux  ignorants  , aux  artisans  et  aux 
femmes  âgées  de  prouver  par  leurs  actes  leur  foi  à 
Dieu  (i). 

Nous  acquerrons  cependant  une  idée  plus  favorable 
du  zèle  et  de  l’habileté  d’Athénagore  dans  les  recherches 
scientifiques,  en  examinant  son  ouvrage  sur  la  résurrec- 
tion des  morts.  En  traitant  ce  sujet,  un  philosophe  chré- 
tien avait  la  meilleure  occasion  de  justifier  une  doctrine 
qui  s’écartait  de  toutes  les  idées  païennes,  et  Athénâgore 
s’en  est  emparé  sérieusement,  bien  que  nous  ne  préten- 
dions pas  dire  par  là  qu’il  ait  présenté  toutes  ses  preuves 
dans  un  ordre  régulier,  certain. 

Dans  sa  réfutation  des  doutes  sur  la-Résurrection , il 
part  de  ce  pri  nci  penégatif,  que  ces  doutes  ne  sauraient  être 
fondés  sur  ce  qu’il  serait  impossibieà  Dieu  ou  contraire  à sa 
volonté  de  ressusciter  les  morts.  Premièrement,  si  cela 
lui  était  impossible,  cette  impossibilité  ne  pourrait  être 
déduite  que  du  manque  d’intelligence  ou  de  puissance 
en  Dieu.  Aiais  son  intelligence  s’étend  sur  toutes  ch;  ses, 
même  sur  l’avenir,  même  sur  ce  qui  est  décomposé , dis- 
sous; et  sa  puissance,  qui  a tiré  les  corps  des  hommes 
du  néant,  doit  être  également  suffisante  pour  les  appeler 
de  nouveau  à la  vie  (2).  Athénâgore  ne  reste  pas,  toute- 
fois, dans  ces  généralités;  il  aborde  aussi  les  difficultés 
particulières.  Une  de  ces  difficultés  résulte  de  ce  que  , 
dans  la  nutrition,  les  parties  matérielles  qui  appartien- 
nent à un  corps  humain  passent  immédiatement  ou 
médiatement  dans  un  autre  corps,  en  sorte  qu’il  serait 


(l)  II).  Il  sq. 

*(9)  lie  Rcsurr.,  4 2 sq. 
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impossible  de  rendre  ses  éléments  t»  chaque  corps  ressus- 
cité. Centre  cet  argument,  Alhénagore  fait  valoir  que 
plusieurs  des  substances  qu't  sont  employées  à la  nutri- 
tion ne  passent  qu’un  temps  ou  plus  court  ou  plus  long 
dans  le  corps,  et  ne  sont  pas  véritablement  digérées  ou 
assimilées  an  corps.  La  nutrition  s’opère  selon  des  lois 
déterminées, en  vertu  desquelles  le  même  est  simplement 
allié  au  même,  et  sert  à la  croissance  de  l’individu, 
tandis  que  l’autre,  le  différent,  est  rejeté  par  les  voies 
naturelles  saines  ou  malades  ; ces  lois  sont  de  telle 
nature  que  jamais  le  répugnant  ne  pourrait  être  em- 
ployé comme  aliment,  que  la  chair  lnnnaine  ne  se  mé- 
langerait pas  avec  notre  corps,  parce  que  rien  n’est 
aussi  repoussant  pour  lui  qu’une  pareille  nourriture. 
C est  ainsi  que  la  sagesse  divine  en  a décidé.  Athénagore 
ne  fait  pas  un  usage  malhabile,  pour  arriver  à ses  fins, 
de  la  doctrine  aristotélicienne  sur  le  superflu  dans  le 
corps  animal , superflu  qui  ne  fait  que  s’y  appliquer 
pendant  longtemps,  mais  n appartient  pas  à sa  véritable 
nature;  et  l’on  voit  quelle  idée  il  se  forme  ainsi  du  corps 
qui  doit  ressusciter  ; comment  il  est  porté  à purifier  le 
corps  sensible,  te!  qu’il  nous  apparaît , de  toutes  les  su- 
perfétations accidentelles  (t). 

Quant  au  second  point  de  sa  réfutation,  savoir,  qu’il 
ne  peut  être  contraire  à la  volonté  de  Dieu  de  ressusciter 
les  .corps,  il  divise  tout  ce  qui  est  opposé  à la  volonté 
divine  en  deux  parties  : ce  doit  toujours  être  ou  ce  qui 
n’est  pas  juste  ou  ce  qui  n’est  pas  digne  de  Dieu.  Mais 
la  réparation  des  corps  humains  n’est  pas  injuste  pour 
l’homme  réparé,  renouvelé  , ni  pour  le  reste  de  la 
création.  Pas  injuste  pour  les  choses  du  monde  supra- 
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sensible,  car  elles  n’en  Souffrent  eu  rien;  pas  injuste 
pour  les  choses  du  monde  sensible,  car  elles  n’existe- 
ront plus  alors,  et  dussent-elles  exister  encore , elles 
n’élèveraient  aucune  prétention  à la  justice,  ne  pouvant 
être  appréciées  avec  la  même  mesure  que  l’homme,  ne 
pouvant  lui  être  comparées.  Encore  moins  injuste  pour 
l’homme  régénéré;  car  si  l'homme,  par  le  fait  de  sa  ré- 
surrection, reçoit,  au  lieu  d’un  corps  périssable,  un 
corps  immortel,  ce  n’est  pas  une  injustice  pour  son  àrae, 
envers  laquelle  il  n’était  commis  rien  d’injuste  en  la  pla- 
çant dans  un  corps  passager,  ni  pour  son  corps , auquel 
rien  d’injuste  n’ari'ivait  lorsque,  passager,  transitoire, 
il  fut  uni  à une  âme  impérissable  (1).  En  ce  qui  regarde 
l’objection  que  la  résurrection  des  corps  n’est  pas  digne 
de  Dieu,  celte  objection  se  résout  de  la  même  manière  ; 
car  s’il  n’est  pas  indigne  de  Dieu  de  faire  un  corps  mor- 
tel et  soumis  au  pâtir,  il  est  encore  bien  moins  indigne 
de  lui  d’en  faire  un  immortel  et  exempt  de  passion  (2). 
En  outre , Athénagore  ajoute  qu’il  n'existe  pas  de  véri- 
table différence  entre  la  volonté  et  la  puissance  de  Dieu; 
car  ce  qu’il  veut,  il  le  peut;  et  ce  qu’il  peut,  il  le 
veut  (3). 

Nous  avons  exposé  le  plan  entier  de  cette  réfutation 
pour  montrer  qu’Alhénagore  ne  laisse  pas  de  déployer 
un  certain  art  dans  ses  preuves , ramenant  tout  à des  di- 
visions par  contraires.  Dans  l’exposition  ultérieure  de 
ses  preuves  positives , nous  croyons  devoir  être  plus 
bref;  elles  sont  développées,  d’ailleurs,  avec  le  même 
procédé. 

Ces  dernières  preuves  sont  tirées  en  partie  dp  la  créa- 


(1)  Jb.  4<J  sq. 

(2)  Ib.  5o. 

(3)  L.c. 
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lion  de  l’homme  et  de  sa  nature,  en  partie  de  la  néces- 
sité de  la  justice.  Dieu , en  tant  qu’être  sage  et  raisonna- 
ble, ne  pouvait  rien  produire  sans  but;  il  faut  donc 
simplement  se  demander  si  c’est  pour  tel  but  ou  pour  tel 
autre  que  Dieu  a fait  l'homme.  Sur  cette  question , Atlié- 
nagorc  ne  se  prononce  pas  absolument,  directement; 
car,  d’un  côté,  il  est  plein  de  la  pensée  que  Dieu  est 
exempt  de  tout  besoin,  et  qu’il  ne  peut  en  conséquence 
poursuivre  une  fin  pour  elle-même;  et,  d’un  autre  côté, 
il  remarque  que  Dieu,  selon  un  principe  fondamental  et 
universel,  a tout  créé  en  vertu  de  sa  nature,  de  sa 
bonté , de  sa  sagesse,  mais  selon  le  principe  qui  s’appro- 
prie aux  choses  finies,  à cause  de  l'amélioration  de 
toutes  choses  (t).  C’est  sous  ce  dernier  point  de  vue 
qu’il  procède  à ses  preuves.  Si  donc  l’homme  existe 
pour  une  fin  qui  doit  être  cherchée  au  sein  des  choses 
finies , cette  fin  est  dans  l'homme  ou  dans  quelque  autre 
être.  Si  nous  admettons  quelle  se  trouve  dans  un  être 
différent  de  l’homme,  nous  devons  chercher  la  fin  de 
l’homme  ou  dans  les  natures  immortelles  de  ce  monde  , 
ou  dans  les  créations  dépourvues  de  raison;  cependant 
Jes  natures  immortelles  n’ont  pas  besoin  de  l’homme, 
et  les  êtres  irraisonnables  ne  sont  faits  que  pour  être  do- 
minés, régis  par  les  êtres  raisonnables  ; car  le  raisonna- 
ble ne  peut  être  soumis  à la  créature  sans  raison  (2). 
Mais  si  la  fin  de  l’homme  est  en  lui-même,  nous  ne 
pouvons  pas  lui  attribuer  une  vie  passagère  ; car  les 
moyens  seuls  défaillent  aussitôt  qu’ils  ont  atteint  leur 
but;  mais  ce  qui  existe  pour  soi-même  ne  peut  trouver 
sa  fin  que  dans  son  existence,  et,  par  conséquent,  est 
de  nature  éternelle.  Nous  devons  dont:  soutenir  que 


(1)  Ib.  5a  sq.;  cf.'Lcg.,  26. 

(2)  De  Returr. , 5a. 
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riiomme,  image  de  Dieu,  participant  à la  raison,  est 
destiné  à connaître  éternellement  Dieu  et  sa  sagesse,  à 
suivre  éternellement  la  loi  divine  (i).  L’immortalité  de 
lame  est  donc  certaine  ; mais  de  l’immortalité  découle 
nécessairement  aussi  la  résurrection  de  la  chair;  car  si 
lame  doit  vivre  éternellement  selon  la  nature,  elle  doit 
vivre  aussi  éternellement  dans  Je  corps,  puisque  sa  na- 
ture, sa  destination  est  de  diriger  les  appétits,  de  juger 
et  de  mesurer  selon  le  caractère  et  la  mesure  convena- 
ble les  impressions  quelle  reçoit  du  dehors  (a).  Ce  n’est 
pas  lame  qui  doit  vivre  éternellement,  c’est  1 etre  appelé 
l’homme,  harmonie  et  sympathie  du  corps  et  dé  l’âme; 
c’est  par  conséquent  aussi  le  corps  qui  est  mû  selon  ses 
lois,  lesquelles  lui  impriment  des  changements  détermi- 
nés, qui  traverse  différents  âgés  et  atteint  finalement  la 
résurrection  : car  la  résurrection  n’est  que  Je  dernier 
changement  du  corps,  un  changement  en  mieux,  un 
progrès(3).  Tout  ne  subsiste  donc  pas  toujours  le  même  ; 
l'immortel  reste  dans  le  même  état  en  tant  qu'immortel, 
mais  le  mortel  passe  par  une  formation  successive  qui 
doit  aboutir  à l’immortalité.  La  vie  de  l'homme  est  natu- 
rellement inégale.  Le  sommeil  interrompt,  suspend  la 
conscience  que  l’homme  a de  soi  dans  la  veille.  La  mort 
peut  également  causer  une  interruption  dans  la  vie, 
sans  que  pour  cela  la  foi  à la  résurrection  doive  s’é- 
teindre. Qui  s’attendrait  à ce  tjue  les  membres  du  corps 
se  développent  du  sein  de  la  femme?  Or,  pourtant  nous 
sommes  témoins  du  fait.  Nous  ne  pouvons  donc  douter 


(i)  Ib.  53;  5/,.^ 

(?.)  Ib.  53.  IltVuxt  -fc  raîî  tov  ffwuaro;  èirtçaftîv  ôppaT;  xoît  t b 
irpoBTrtKTi-j  ài«  TO?î  TrpooYi'xouîe  xit'vtiv  x<xi  uCTpcrj  xptvr,pi'ot{  xai  fie- 
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qu'une  nouvelle  vie  ne  puisse  germer  clans  la  mort  ; car  la 
cause  primitive  en  vertu  de  laquelle  nous  grandissons  , 
nous  croissons  avec  notre  nature , a la  propriété  de  nous 
'régénérer  de  nouveau  (i).  On  le  voit,  Athénagore  s’ef- 
force de  s’expliquer  la  résurrection  comme  une  proces- 
sion physique , puisqu’il  considère  même  dans  la  vie 
organique  la  force  toute  puissante  de  Dieu.  Cette  consi- 
dération et  le  sentiment  profond  de  l’unité  du  corps 
et  de  l ame  en  une  personne,  forment  le  noyau  de  sa 
démonstration. 

En  ce  qui  concerne  ultérieurement  la  preuve  tirée 
de  la  nécessité  de  la  justice,  Athénagore  blâme  ceux 
qui  n’ont  attribué  de  l’importance  qu’il  cette  preuve, 
car  tous  les  hommes  doivent  ressusciter  , mais  tous 
ne  doivent  pas  être  jugés  ; par  exemple,  les  enfants 
morts  dans  le  premier  âge  échappent  à la  justice,  . 
puisqu’ils  n’ont  à attendre  ni  récompense  ni  châ- 
timent de  leurs  œuvres.  Le  principe  fondamental  de 
la  résurrection  ne  saurait  donc  être  la  justice  à rendre, 
mais  la  volonté  du  Créateur  et  la  nature  de  la  créa- 
tion (2).  C’est  à ce  second  et  véritable  principe  que  se 
rapporte  la  preuve  qui  est  tirée  de  la  justice;  car  celui 
qui  serait  convaincu  que  Dieu  a tout  créé,  devrait 
aussi  se  fier  à la  Providence  qui  s’étend  sur  toutes 
choses,  sur  le  manifeste  comme  sur  le  mystérieux, 
et  qui  doit  procurer  à chaque  être  ce  que  sa  nature 
réclame.  Or,  l’homme  soumis  à des  besoins  désire 
la  nourriture  en  tant  que  mortel,  la  justice  en  tant 
que  raisonnable;  il  requiert  la  justice  à cause  de  la 
légalité  qu’il  doit  observer  dans  les  deux  conditions 


(1)  Ib.  57  sq. 

(2)  Ib.  55  sq. 
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de  soumission  à des  besoins  et  de  mortalité.  Mais 
comme  ces  deux  conditions  se  rapportent  à l’être  Vi- 
vant tout  entier,  par  conséquent  à la  liaison  de  l’âme 
et  du  corps,  la  justice  doit  concerner  tout  l’être,  par 
conséquent  l'âme  et  le  corps  ; et  comme  la  justice 
ne  s’applique  pas  à la  vie  présente,  l’union  entre  l’âme 
et  le  corps  doit  être  rétablie  dans  la  vie  future  (i)% 
Athéuagore  met  aussi  cette  preuve  en  lumière  d’une 
autre  façon.  Il  fait  observer  que  s’il  n’y  avait  point 
de  punition  et  de  récompense  dans  l’avenir,  l’homme 
naîtrait  aucun  avantage  sur  les  animaux,  et  vivrait, 
comme  la  brute,  occupé  seulement  du  présent  et  de 
ses  jouissances;  mais  il  ajoute  que  nulle  punition  suffi- 
sante de  toutes  nos  fautes , dont  chacune  mériterait  la 
mort,  ne  saurait  être  soufferte  dans  cette  vie.  Néan-  " 
moins,  sa  preuve  principale  s’appuie  toujours  sur  ce 
que  ni  l’âme  en  soi  ni  le  corps  en  soi  ne  pèche  ni  ne 
fait  le  bien,  mais  tout  l’homme  composé  de  deux  élé- 
ments ; et  puisqu’il  désire  la  justice , que  les  deux 
parties  unies  dans  l'homme  reçoivent  donc  châtiment 
ou  rémunération  (2).  Ici  est  même  invoquée  la  doctrine 
d’Aristote  professant  que  l’âme  sans  le  corps  n'aurait 
aucun  souvenir  de  ses  actions  (3).  Après  l’exposition 
de  ces  principes,  Alhénagore  jette  encore  un  regard 
sur  la  fin  particulière  de  l homme.  Le  souverain  bien  . 
ne  peut  consister  dans  l’affranchissement  de  toute  peine, 
lequel  conviendrait  aussi  aux  choses  absolument  in- 
sensibles; ni  dans  la  plénitude  des  joies,  car  alors  la 
brute  nous  serait  supérieure,  puisque  nous  méconnaî- 


1 


(1)  Ib.  60  sq. 

(2)  Ib.  61  sq. 

(3)  Ib.  61. 
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trions  la  vertu  ; il  ne  faut  pas  non  plus  chercher  le  sou- 
verain bien  dans  la  félicité  de  laine  en  soi,  isolée,  car  il 
faut  le  regarder  comme  la  fin  de  Fhomtae  entier,  complet, 
de  l’homme  cjui  a déjà  vécu  une  vie;  et  c’est  pourquoi  il 
est  nécessaire  que  l'homme  soit  rétabli  dans  son  unité 
par  la  résurrection  des  morts.  L’homme  doit  donc  avoir 
part  à l’éternité  de  ceux  auxquels  est  unie  particuliè- 
rement la  raison  naturelle  (wutaxoî  Xoyôç),  et  qui  trou- 
vent leur  gloire  dans  la  connaissance  de  l’Étre  et  de  ses 
décisions  (i). 

Athénagore  paraît  n’avoir  exercé  aucune  influence 
significative  sur  le  développement  de  la  doctrine  ecclé- 
siastique, car  il  est  rarement  cité,  et  seulement  par  des 
jb  écrivains  postérieurs  ; mais  il  représente  néanmoins 
pour  nous  plus  complètement  qu’aucun  autre  auteur 
une  tendance  spirituelle  qui  se  présenta  souvent  à son 
époque  dans  l’Église  grecque.  L’aspiration  à heurter  la 
philosophie  païenne  contre  le  christianisme,  et  à faire 
servir  l’une  à consolider  l’autre,  était  naturelleaux  chré- 
tiens qui  avaient  d'abord  été  élevés  dans  la  philosophie 
païenne,  et  s’y  étaient  établis  du  moins  si  profondé- 
ment qu’ils  pouvaient  apprécier  la  force  convaincante 
de  ses  principes.  Il  faut  remarquer  ici  que  le  commerce 
d’Athénagore  avec  la  philosophie  grecque  le  porta  aussi” 
^ naturellement  à donner  an  côté  physique  de  la  vie  une 
plus  grande  attention  qu’aucun  Père  de  l’Église  ne  le 
fit  généralement.  Aux  yeux  d’Athénagore,  l’esprit  n’est 
qu’un  côté  de  notre  vie  qui  ne  saurait  être  sans  le  côté 
corporel.  Ce  point  de  vue,  qui  perce  à travers  toutes 
èes  preuves,  ne  peut  pas  toutefois  le  îaire  incliner, 
comme  les  platoniciens,  vers  la  transmigration  des 
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(i)  fiti  sq. 


. V 


* **  *»  A ' • érJEJÇ 5p 


à 

m # 


EflO- 


' 


..  . . _ ....  ILjL  «'Sl 


i.itm  wÆm  'asas-s 


-4 


jf* 


ih 


m 


* 3 


>3 


w\ 


■ 


288  LivBE  thoisieme. 

âmes,  car,  en  général,  le  christianisme  a repoussé  cette 
hypothèse.  Elle  était  vivement  combattue  par  la  diffé- 
rence essentielle  qui  existe  jeutre  l’homme  et  les  ani- 
maux destitués  de  raison,  et  par  la  convention  faite 
que,  même  sous  le  rapport  physique,  l’homme  est  un 
être  persistant,  durable,  et  doit  attendre,  identiquement 
le  même,  récompense  ou  châtiment.  Athénagore  mérite 
aussi  notre  attention  en  ce  qu’il  a puisé  son  éducation, 
plus  purement  que  tous  les  autres  Pères  de  l’Église 
du  premier  siècle,  dans  la  philosophie  de  Platon,  dont 
ses  écrits  portent  l’empreinte  presque  partout,  et  nous 
montre  très  clairement  l’influence  ,de  cette  philosophie 
sur  la  doctrine  chrétienne. 


§ UI. 

Saint  Théophile. 


JSfe 


La  philosophie  platonicienne  fut  particulièrement 
prise  en  considération  par  les  chrétiens  de  l’Église 
grecque;  un  troisième  apologiste  le  prouve,  levëque 
Théophile  d’Antioche,  qui  écrivit  sous  l’empereur  Com- 
mode l’Apologie  que  nous  possédons  de  lui  (i).  Entre 
tous  les  systèmes  de  la  philosophie  ancienne,  il  s’attache 
spécialement  à celui  de  Platon,  quoiqu’il  y trouve  beau- 
coup à reprendre  (2);  il  déploie,  en  effet,  pour  com- 
battre la  philosophie  de  1 antiquité  , un  zèle  plus  violent 
que  les  apologistes  examinés  précédemment.  C est  sur- 
tout en  ce  qui  concerne  les  préceptes  moraux  qu’il  juge 


(1)  On  le  voit  dans  Theop.,  ad  datai.,  III,  137  sq.  L’empereur 
ici  nommé,  Aurelius  Verus,  n’est  pas  Lucius  Vents,  mais  Marcus 
Aurelius,  qui  portait  aussi  le  surnom  de  Verus,  comme  d’autres 
l’ont  déjà  remarqué. 

(2)  lb.  I , (h)  sq.  • 
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l’ancienne  philosophie  blâmable.  Son  apologie  est  moins 
importante  pour  nous  que  celles  dont  il  a été  question  , 
parce  qu’elle  dénonce  un  esprit  moins  philosophique  et 
une  connaissance  moins  approfondie  de  la  philosophie 
que  ses  aînées.  En  somme,  nous  y trouvons  les  mêmes 
opinions  que  professait  saint  Justin;  mais  Théophile  dé- 
veloppe encore  plus  clairement  quelques  points  des 
convictions  chrétiennes,  et  se  sépare  sur  d autres  de 
saint  Justin , dans  l’intérêt  de  sa  propre  doctrine. 

La  doctrine  de  saint  Justin  sur  la  semence  du  Verbe 
résidant  au  fond  de  toute  raison,  ne  soutient  essentiel- 
lement que  l’universalité  de  la  révélation  divine  parmi 
les  hommes;  et  nous  retrouvons  dans  Théophile  les 
mêmes  principes.  Il  répond  au  païen  qui  le  somme  de 
lui  montrer  son  dieu  : Montre-moi  ton  homme,  et  je  te 
montrerai  mon  dieu  ; je  te  montrerai  les  yeux  clair- 
voyants de  ton  âme  et  les  oreilles  perspicaces  de  ton 
cœur,  qui  peuvent  voir  et  entendre  Dieu.  Ce  n’est  pas  la 
faute  de  Dieu  s’il  n’est  pas  aperçu  ; ce  sont  les  actes 
pervers,  les  péchés  des  hommes  qui  le  leur  cachent.  Car 
l’homme  qui  veut  voir  Dieu  doit  ressembler  à un  miroir 
brillant,  avoir  le  cœur  pur.  Les  péchés  des  hommes  sont 
comme  la  rouille  qui  ternit  le  miroir  (i).  On  ne  peut  pas 
décrire  le  visage  de  Dieu  ; Dieu  est  insaisissable  ; toute 
expression  dont  on  essaierait  de  le  nommer  ne  désigne- 
rait qu’un  de  ses  rapports  ou  un  de  ses  ouvrages  (2). 
C’est  par  ses  œuvres  seulement  qu’il  veut  être  connu. 
Théophile  s’approprie  aussi  la  pensée  de  Socrate,  que, 
semblable  à l ame , Dieu  ne  peut  être  aperçu  avec  les 
yeux  du  corps,  mais  que  l’on  ne  peut  reconnaître  sa 


(1)  Ib.  71. 

(2)  Ib.  72. 
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providence  que  dans  l’ordre  du  monde.  De  même  que  la 
pomme  de  grenat  renferme  plusieurs  cellules  dans  son 
sein , et  que  ces  cellules  contiennent  à leur  tour  plusieurs 
noyaux,  de  même  l’esprit  de  Dieu  embrassele  monde,  etle 
monde  enserre  plusieurs  créatures.  Peut-on  s’étonner 
xju’il  ne  se  laisse  pas  voir,  ce  Dieu  qui  comprend  en  lui  son 
propre  esprit  ( 1 ).  Conformément  à ce  point  de  vue , Théo- 
phile se  complaitdans  l’analyse  détailléeetéloquentedela 
sage  ordonnance  du  monde  qui  témoigne  de  son  au- 
teur (2).  Mais  pour  saisir  cette  preuve  de  la  magnificence 
de  Dieu  , il  faut  posséder  une  âme  pure,  une  vie  sainte 
et  juste,  qui  soit  remplie  de  foi  et  de  la  crainte  de  Dieu. 
Mais  pourquoi , dit-il  en  adjurant  le  païen , pourquoi  ne 
veux-tu  pas  croire?  Sans  la  foi , l'homme  de  la  campagne 
ne  peut  pas  ensemencer,  le  marin  ne  peut  pas  naviguer, 
le  malade  ne  peut  guérir,  le  disciple  ne  peut  apprendre. 
Nous  devons  avoir  confiance  en  Dieu , dont  nous  avons 
reçu  l’existence  (3). 

Nous  l’avons  déjà  indiqué  plus  haut  : Théophile  dis- 
tingue entre  la  force  créatrice , l'esprit  de  Dieu  qui  em- 
brasse le  monde  entier , et  Dieu  lui-même.  Cette  force 
est  Je  verbe  de  Dieu  qu’il  portait  dans  ses  entrailles,  et 
qu’il  engendra  avant  toute  créature  avec  sa  sagesse, 
puis  par  ce  même  verbe  il  créa  le  monde  (4).  On  ne 
trouve  pas  dans  Théophile  une  analyse  exacte  de 
çes  rapports  (5).  Ce  verbe  de  Dieu  se  manifesta  aux 


(1)  Ib.  72  sq. 

(2)  Ib.  74  sq. 

(3)  Ib.  II,  88. 

(4)  Théophile  reconnaît  expressément  la  Trinité  (Ib.  q4)  j niais, 
selon  les  expressions  précédemment  rapportées,  il  n’entend  pas  la 
Trinité  dans  le  sens  de  l’orthodoxie  des  siècles  postérieurs. 

(5)  Ib.  II,  87  sq.;  100. 
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prophètes,  car  Dieu  lui-même  est  insaisissable,  in- 
compréhensible ; il  se  servit  des  prophètes  comme  d or- 
ganes, surtout  parmi  les  Juifs.  Néanmoins  celte  pensée 
est  toujours  maintenue,  que  les  païens  eux-mêmes 
avaient  eu  part  à cette  révélation  (i).  D’accord  en 
cela  avec  saint  Justin,  il  s’en  sépare  profondément  à 
propos  de  la  doctrine  de  la  formation  du  monde  au 
moyen  de  la  matière.  11  avait  composé  à ce  sujet  un 
écrit  spécial  contre  Hermogène  (2),  et  dans  son  Apologie 
il  revient  plusieurs  fois  sur  ce  point.  Ses  principes  sont 
fondés  sur  ce  que  Dieu  doit  être  conçu  comme  exempt 
de  tout  besoin,  parce  qu’il  renferme  tout;  comme  le  seul 
dominateur  du  monde,  dont  les  œuvres  ne  peuvent  être 
comparées  aux  œuvres  des  hommes.  Il  trouve  indigne  de 
Dieu  d’avoir  fait , comme  on  le  suppose , le  monde  au 
moyen  d’un  élément , de  la  matière,  à la  façon  d’un  ar- 
tisan humain.  L’homme  ne  peut  pas,  comme  Dieu,  placer 
dans  ses  ouvrages  le  mouvement,  le  souffle,  la  sensation 
et  la  raison;  mais  comme  Dieu  est  beaucoup  plus  puis- 
sant que  l'homme,  on  peut  même4ui  attribuer  la  puis- 
sance de  faire  tout  de  rien , tout  ce  qu’il  veut,  et  comme 
il  veut.  Si  l’on  considère  la  matière  comme  incréée,  on 
méconnaît  l’opposition  qui  existe  entre  le  fini  et  l’infini. 
Si  la  matière  était  infinie,  elle  serait  égale  à Dieu;  la  con- 
ception d’infini  emporte  celle  d’immuabilité,  et  alors  la 
matière  devrait  être  considérée  comme  immuable,  ce 
qui  est  contraire  à l’hypothèse  (3). 

Mais  Dieu  a créé  le  monde  pour  se  manifester.  Il  a 
fait  l’homme  pour  que  l’homme  le  connût.  Il  a ainsi 

J '*•  ► ' ' ».u  ■-*’  r • 1 * ’ 

‘ i „ • . • \ . ' ...  t ' 

(1)  Euseb.,  Hist.  eccl.t  IV,  24. 

(2)  Adv.  Autol.,  Il,  82  ; $8. 

(3)  Ib.  1,72;  II,  88.  » 
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préparé  le  monde  pour  l’homme.  D’après  les  doc- 
trines rapportées  précédemment,  nous  devons  nous  at- 
tendre à ce  que  Théophile  fasse  dépendre  la  connais- 
sance de  Dieu  de  la  pureté  de  l’homme  ; bien  plus , il 
considère  le  premier  homme  comme  un  être  qui , dans 
son  innocence  originelle,  ne  peut  être  comparé  qu’à  un 
enfant, et  qui  parvint  progressivement  à une  plus  grande 
perfection  et  à une  vue  plus  haute,  car  il  ne  pouvait 
franchir  les  époques  successives  de  la  vie.  Nous  trouvons 
aussi  dans  Théophile  une  opinion  claire,  arrêtée,  sur  la 
nécessité  de  la  procession  physique  à laquelle  se  rat- 
tache le  développement  spirituel.  Il  lie  à ce  point  de  vue 
de  fécondes  pensées  sur  l’éducation  divine,  d’où  dépend 
le  développement  continu  de  notre  existence. Le  progrès 
de  l’homme  dans  la  connaissance  de  Dieu  est  uni  à son 
obéissance  envers  Dieu,  et  c’est  pourquoi  Dieu  accorda 
à l’homme  la  liberté  et  l’empire  sur  lui-même,  afin  qu’il 
reçût  de  lui-même  sa  récompense.  Dieu  n’a  pas  fait 
l’homme  immortel,  autrement  il  en  eût  fait  un  Dieu;  il 
ne  l'a  pas  fait  no»  plus  mortel,  afin  de  n’étre  pas 
cause  de  la  mort  de  l'homme;  mais  il  lui  a donné 
la  faculté  de  gagner  la  vie  éternelle  et  de  devenir  Dieu  , 
ou  d’être  l’auteur  de  sa  propre  mort.  Or,  il  est  arrivé 
que  l’homme , par  suite  de  sa  désobéissance  aux  pré- 
ceptes de  Dieu , est  tombé  dans  un  état  misérable , 
et  toute  la  création  a été  pervertie  en  même  temps  : 
elle  a reçu  le  mauvais  et  le  pernicieux  en  soi;  car  du 
point  de  vue  précédent  de  Théophile  sur  la  sage 
ordonnance  du  monde,  pour  laquelle  la  bonté  de  Dieu 
n’a  été  limitée  par  nulle  matière,  Théophile  soutient 
que  tout  a d’abord  été  créé  bon;  mais  qu’ensuite  le 
péché  de  l’homme  a non  seulement  corrompu  l'homme 
lui-même,  mais  aussi  tout  le  reste  de  la  création  qu’il 
a entraîné  à pécher  avec  lui,  comme  un  mauvais  maître 
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pervertit  toute  sa  maison.  Toutefois,  après  la  chute  de 
l’homme,  Dieu,  par  longanimité,  n’a  pas  voulu  le  lais- 
ser se  perdre  ; il  lui  a offert  l'occasion  du  repentir  et 
de  l'amendement  , ne  nous  contraignant  toujours 
à rien , afin  que  nous  acquérions , que  nous  méritions 
par  nos  actes  la  vie  éternelle.  Puis , du  jour  de  notre 
amélioration , toutes  les  autres  créatures  doivent  reve- 
nir également  à leur  destination  primitive,  et  les  âmes, 
parvenues  à une  nouvelle  vie,  doivent  habiter  de  nou- 
veaux corps;  car  la  résurrection  est  partout  dans  la 
nature,  et  elle  est  l’image  de  cette  résurrection  dans 
l’avenir,  qui  n’est  pas  plus  incompréhensible  que  la  suc- 
cession de  nos  jours  et  de  notre  vie  (i). 

On  le  voit  percer  au  fond  de  tous  ses  écrits  : il  y a 
un  esprit  de  douceur,  de  charité,  qui  aperçoit  dans  la 
nature  le  symbole  des  plus  hautes  promesses,  le  sym- 
bole de  Dieu,  lors  même  que  cet  esprit  est  troublé  par 
le  péché;  ce  même  esprit  nous  pousse  conséquemment 
et  avant  tout  à la  moralité,  afin  que  nous  puissions  re- 
cevoir en  nous  plus  purement  les  révélations  de  Dieu. 
Les  conceptions  de  Théophile  forment  un  ensemble 
parfaitement  harmonique;  il  leur  manque  cependant 
cette  acuité  qui  s’ouvre  une  nouvelle  route,  il  leur 
manque  une  plus  haute  consécration  philosophique. 


(i)  Ib.  1,77;  II , 96;  101  suiv. 
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§ IV. 

, Tatien. 

Nous  nous  sommes  réservé  de  parler  en  dernier  lieu 
d’un  quatrième  apologiste,  de  Tatien  d’Assyrie,  quoi- 
qu’il ait  écrit  son  apologie  un  peu  avant  celles  de  Théo- 
phile et  d’Athénagore , et  qu’il  ait  exposé  plusieurs  doc- 
trines dont  Théophile  profita.  Nous  en  avons  ainsi  usé , 
parce  que  l’apologie  de  Tatien  trahit  une  façon  de  penser 
qui  s’écarte,  sur  des  points  essentiels,  des  doctrines 
apologétiques  examinées  précédemment,  et  qui  marque 
particulièrement  l’indécision  dans  laquelle  ces  hommes 
flottaient  par  rapport  au  christianisme.  Nés  de  la  philo- 
sophie , de  la  civilisation  savante  des  païens  , ayant 
, puisé  là,  en  partie  du  moins,  les  instincts  qui  les  por- 
taient à une  foi  nouvelle,  à une  philosophie  nouvelle, 
il  devait  être  difficile  pour  eux  de  garder  un  milieu  juste 
entre  la  foi  passée  et  la  foi  récente-  Le  danger  était 
aussi  grand  pour  eux  d’abonder  trop  pleinement  dans  la 
nouvelle  foi , que  de  condamner  la  foi  ancienne  avec  trop 
de  violence;  car  il  était  bien  naturel  qu’un  mouvement 
passionné  se  manifestât  contre  le  parti  qui  les  avait  aban- 
• donnés  et  qu’ils  avaient  adopté , eux  et  leurs  nouveaux 
coreligionnaires,  devenus  en  un  sens,  infidèles,  apostats. 
[1  est  arrivé  au  christianisme  ce  qui  arrivera  toujours  à 
chaque  révolution  parmi  les  hommes , quelque  solide- 
mentfondée  qu’ellesoit  sur  le  principele  plus  ancien,  sur 
un  principe  divin  : en  se  séparant  de  l’ancienne  civilisa- 
tion, le  christianisme  ne  put  immédiatement  avoir  l’idée 
de  ce  qui  devait  en  être  conservé  et  en  être  rejeté.  Les 
partisans  de  la  nouvelle  foi  sont  des  prosélytes  dont  on 
ne  peut  savoir  si  une  conviction  touchant  l’insuffisance 
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de  hi  foi  ancienne , ou  une  certitude  touchant  la  foi 
nouvelle  les  a décidés  à changer  de  foi  et  de  parti.  Si  ce 
dernier  cas  était  le  leur , ils  pouvaient  facilement  essayer 
de  changer  encore  une  fois. 

Un  exemple  frappant  d’un  changement  de  cette  sorte 
se  présente  dans  la  vie  de  Tatien.  Assyrien  de  naissance, 
il  fut  instruit  dans  la  littérature  grecque , et  paraît  même 
avoir  fait  le  métier  de  sophiste  ambulant,  nomade  (i). 
Il  se  vante  d’avoir  examiné  tous  les  différents  cultes  * et 
pénétré  même  les  mystères  (2).  Mais  il  fut  rempli 
d’horreur  par  l’abomination  de  ces  cultes  , de  ces  su- 
perstitions, et  ne  put  même  admettre  les  interpréta- 
tions philosophiques  de  ces  fables  grossières  , parce 
quelles  détruisaient  le  divin  (3).  Plein  de  ces  réflexions, 
il  se  rend  à Rome.  Là , il  remarque  les  mêmes  abomina- 
tions dans  une  proportion  encore  plus  élevée.  La  philo- 
sophie avait  déjà  invité  Tatien  à un  culte  plus  pur  de 
Dieu  ; mais  les  doctrines  philosophiques  étaient  sans 
autorité,  les  mœurs  relâchées  du  paganisme  régnaient 
encore  dans  la  capitale  du  monde.  La  litence  effrénée 
qu’il  trouva  parmi  les  païens  augmenta  encore  son  indi- 
gnation. Ce  n’était  pas  là  le  règne  sage  (ieoXiT«t'«) , pas  là 
l’ordre  sage  de  la  vie.  Il  constate  une  grande  impiété  dans 
les  mœurs  des  philosophes,  qu’il  couvre  des  plus  violente» 
invectives  (4).  Considérez  de  plus  que  les  philosophes, 
désunis  entre  enx  comme  les  lois  des  païens',  étaient  di- 
visés en  sectes , en  partis  ; et  Tatien  ne  leur  reproche 
rien  tant  que  cette  discorde  qui  existe  entre  eux  ; car  il 
conclut  avec  confiance  qu’un  ordre  commun , universel, 

(t)  Orat.  c.  GrceC:  , 170’;  174.  Cf.  sur  Tatien  en  général , Da- 
niel, Tatien  /’ Apologiste , Halle,  1837. 

(2)  Ib.  i(35. 

(3)  Ib.  160. 

(4)  Ib.  142  sq. 
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doit  régner  dans  la  vie  (i).  C’est  dans  cette  disposi- 
tion d’esprit , cet  état  intérieur  de  l ame , qu’il  se  mit 
à étudier  les  écrits  sacrés  de  l’Ancien  Testament  ; 
ils  firent  impression  sur  lui  par  leur  antiquité , par  leur 
fond  divin,  par  la  simplicité  du  style,  parle  récit  clai- 
rement détaille  de  la  création , par  l’esprit  prophétique 
qui  y règne , par  la  sublimité  des  préceptes , par  la  doc- 
trine d’un  Dieu  unique  , souverain  maître  de  toutes 
choses  (2).  Selon  toute  apparence , il  apprit  à connaître 
ces  écrits  au  milieu  des  chrétiens , et  il  est  probable  qu’il 
fut  initié  au  christianisme  par  saint  Justin.  Il  trouva  dans 
les  âmes  chrétiennes  tout  ce  qu’il  cherchait,  pureté, 
sainteté  de  mœurs,  unanimité  de  sentiments,  de  doc- 
trine, de  vie,  et  une  fermeté  de  conviction,  de  foi,  qui 
ne  redoutait  pas  même  la  mort.  Il  trouvait  un  royaume 
selon  les  préceptes  de  Dieu  (3).  Sa  conversion  au  chris- 
tianisme ne  paraît  pas  avoir  précédé  de  longtemps  le 
martyre  de  saint  Justin,  mais  il  semble  aussi  avoir  écrit 
son  Apologie  peu  de  temps  après  sous  le  titre  de  Discours 
aux  Grecs;  c’est  le  seul  de  ses  ouvrages  qui  nous  ait  été 
conservé.  Plus  tard  nous  trouvons  Tatien  mentionné  à la 
tête  d’une  secte  gnostique.,  les  Encratites  (4),  et  il  l’a 
sans  doute  propagée  en  Orient , principalement  dans  la 
Syrie. 

f II  est  remarquable  qu’un  homme  qui  exerça  une  aussi 
grande  influence  sur  l’unité  de  l’Église,  apostasia.  Mais 
on  peut  déjà  trouver  dans  son  Apologie  les  germes  des 
variations  ultérieures  de  ses  sentiments , et  de  son  chan- 


(1)  Ib.  162;  164.  Mtav  fùv  yàp  âp^r;v  tTvat  xcù  xotvijv  «xirâvTuv 
TT/V  TToXtTltaV. 


(a)  Ib.  i65. 

(3)  Ib.  174. 

(4)  Iren.,  1 , 28,1.  C’est  la  source  principale. 
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gement  futur  de  parti.  Cette  Apologie  est  un  ouvrage  po- 
lémique d’une  extrême  violence , qu’il  rédigea  avec  pas- 
sion contre  la  civilisation  grecque.  Il  va  jusqu’à  reprocher 
aux  Grecs  leur  désaccord  en  fait  de  dialectique  (i).  Il  ne 
leur  veut  point  laisser  la  gloire  de  l’invention  des  arts, 
car  tout  avait  été  inventé  par  les  Barbares  ; et  il  apporte 
à l’appui  de  son  assertion  plusieurs  exemples  qui  non 
x seulement  ont  à ses  yeux  une  coupable  autorité,  mais 
qui  montrent  encore  qu’il  ne  prétend  pas  même  accorder 
à ses  adversaires  l’invention  des  arts  coupables  ; ainsi  ce 
sont  les  Barbares  qui  doivent  avoir  inventé  la  magie,  la 
divination,  l’astrologie,  et  même  l’art  des  sacrifices  (2). 
On  pourrait  dire  qu’au  fond  de  toute  cette  discussion  on 
sent  plus  le  barbare  que  le  chrétien.  En  tout  cas,  nous  ne 
trouvons  pas  dans  l’ouvrage  de  Tatien  la  modération  qui 
est  le  signe  de  la  certitude  intérieure.  Ses  affirmations 
sur  Dieu  et  la  révélation  divine  ne  sont  point  empreintes 
de  cette  prudence  qui  caractérise  les  apologistes  dont 
nous  avons  parlé  précédemment.  Leur  philosophie,  pui- 
sée essentiellement  aux  mêmes  sources  où  s’était  abreu- 
vée la  philosophie  gnostique,  évita  scrupuleusement  les 
images,  les  couleurs  empruntées  du  panthéisme,  et,  dans 
toutes  les  métaphores  prises  de  la  doctrine  des  émana- 
tions , elle  évita  d’interposer  une  séparation  trop  pro- 
fonde entre  le  Dieu  qui  échappe  à notre  connaissance,  et 
le  verbe  qui  procède  de  ce  Dieu , qui  est  l’artisan  du 
monde.  Tatien , au  contraire,  est  beaucoup  moins  pru- 
dent. Il  nomme  Dieu  la  substance  du  tout,  la  substance 
des  choses  visibles  et  invisibles.  Il  soutient  que  le  verbe 
divin , ayant  apparu  par  le  vouloir  de  la  simplicité  du 


« 
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(1)  Or.  c.  Grcec.,  i4a. 
(a)  Ib.  141  sq. 
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père , n’en  est  point  distinct , bien  qu’il  existe  une  sépa- 
ration entre  eux  ( i ).  On  avouera  que  ces  assertions  ne 
sont  pas  éloignées  de  la  doctrine  des  Éôns , qu’il  doit 
embrasser  plus  tard  (2).  Mais  c’est  principalement  l’es- 
prit sévèrement  ascétique  de  sa  morale , esprit  qui  vit 
incontestablement  au  fond  de  son  apologie,  qui  dut  le 
conduire,  avec  d’autant  plus  de  sécurité  qu’il  était  plus 
engagé  dans  la  vie  des  chrétiens,  à une  scission,  à une 
apostasie  ultérieure.  Il  s’était  séparé  des  païens  parce 
qu’il  les  voyait  en  désaccord , en  lutte  les  ufts  avec 
les  autres , et  remplis  de  vices  ignominieux  ; il  crut  ren- 
contrer tout  le  contraire  chez  les  chrétiens  ; il  s’attacha  à 
eux  dans  l’espérance  de  gagner,  de  fonder  un  empire 
absolument  un , ordonné  selon  des  principes  rigoureux. 
Il  ne  put  s’y  tenir  que  peu  de  temps,  jusqu’à  ce  qu’il  eut 
remarqué  qu’il  ne  trouverait  point  chez  les  chrétiens 
l’idéal  qu’il  cherchait,  celui  de  la  vie  en  commun.  De 
plus,  il  ne  trouva  plus  parmi  eux  cette  unité  de  doctrine 
dont  il  leur  avait  fait  précédemment  un  titre  de  gloire. 
11  se  tourna  donc  vers  une  secte  qui  lui  promit  d’entre- 
* tenir  dans  son  âme  la  plus  sévère  continence  et  la  plus 
haute  pureté  de  mœurs.  C.’est  alors  qu’il  écrivit  un  ou- 
vrage sur  la  vie  à mener  selon  le  Sauveur,  et  dans  cet 
ouvrage  il  blâma  le  mariage  comme  une  impudicité;  il 
mit  en  regard  l’ancien  et  le  nouvel  homme,  comme  si  l’un 


(1  ) Ib.  i45.  Toü  iravroç  1 9 ùwôçasiç  * — — hpartüv  rt  xoti  àop<x- 
tcov  aù-rôî  ùtt ôçaotç  i?v> 

(ï)  L.  c.  Tcyovt  Sz  xocrà  pttpiopwv,  où  xocrà  aîroxoïr riv  • t'o  yctp  ouroT» 
pcr,0£v  tou  irpeSrou  XEjjwpiçoee,  t'o  il  pcEpeo0Èv  ocxovoficocç  r*îv  otîpcaiv 
irpooXaÇbv  oùx  ivStô t tou  o0£v  EcX»)7rrocc,  or£»toi ir.xcv.  Mœhler,  Athana- 
sius,  1 , 43  , s’efforcent  d’attribuer  à ces  expressions  obscures  un 
sens  catholique , auquel  ne  donnent  lieu  ni  les-  propositions  elles- 
mêmes  , ni  le  caractère  de  l’homme. 
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eût  vécu  selon  les  préceptes  d’un  Dieu  différent  du  Dieu 
de  l'homme  ancien ( i) , à qui  il  reprochait  la  sensualité, 
l’usage  du  vin,  le  luxe  dans  les  habiffjfit  en  général  tout 
son  genre  de  vie  (2).  Nous  verrons  que  ces  erreurs  de 
Tatien  ont  leurs  germes  dans  la  doctrine  que  renferme 
son  Apologie. 

Après  ce  qui  a été  dit  sur  la  position  de  Tdtien  à l’é- 
gard du  paganisme,  on  peut  conjecturer  qu’il  ne  sut 
pas  juger  la  philosophie  païenne  avec  autant  de  béni- 
gnité que  son  maître  saint  Justin.  Il  partagea  sans  doute 
l’opinion  purement  accessoire  de  ce  dernier,  que  les  phi- 
losophes païens,  postérieurs  aux  écrivains  hébreux , leur 
avaient  emprunté  leur  sagesse  ; mais  il  leur  reproche  en 
même  temps  d’avoir  déguisé  les  traces  de  la  vérité,  tant 
pour  paraître  produire  des  idées  originales,  que  pour  ca- 
cher sous  le  style  et  sous  les  fables  mythologiques  leur 
ignorance  profonde,  leur  incapacité  de  découvrir  le  sens 
véritable  des  Écritures  saintes.  Leurs  discours  les  leur  ont 
voilées  ; ils  parlent  comme  des  aveugles  à des  muets.  Pen- 
dantquelesÉcritures  sacrées  s’alfranchissaientde  laservi- 
tudedansle  mondeet  demi  lie  tyrans, les  écrits  des  païens 
menaient  les  hommes  à la  damnation  (3).  Tatien  est  loin 
d'étre  de  l’avis  que  le  germe  de  la  raison,  l’œil  qui  peut 
connaître  Dieu  , a été  départi  à tous  les  hommes , mais 
il  est  convaincu  plutôt  que  l’âme  appartient  naturelle- 


([)  Clcm.  A.lex.  Strom.,  III,  l\6o.  D’après  l’ordre  du  demiour-t 
gos,  comme  pensaient  les  gnostiques.  Que  Tatien,  qui,  au  commen- 
cement de  sa  conversion , attachait  un  si  haut  prix  à l’ancien  testa- 
ment , n’y  ait  vu  plus  tard  qu’une  législation  d’un  degré  inférieur, 
cela  n’a  rien  d’invraisemblable.  C’est  le  même  esprit  progressif  qui 
le  conduisit  de  l’Eglise  catholique  chez  les  Encratites. 

(2)  Y.  les  passages  dans  Daniel,  op.  c.,  a63  sq. 

(3)  Ib.  i63-,  1 65  ; 173. 
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ment  aux  ténèbres,  et  que,  si  elle  demeure  abandonnée  à 
elle-même,  elle  penche  vers  la  matière,  qu’elle  tombe 
alors  sous  la  dominlÉtion  des  mauvais  génies  et  s’adonne 
au  culte  des  idoles.  L’esprit  de  Dieu  ne  réside  pas  dans 
tous  les  hommes,  il  s’est  uni  à quelques  justes  seule- 
ment, et  par  eux  les  autres  hommes  ont  connu  ce  qui 
était  caché  (i). 

Ceci  concorde  avec  sa  doctrine  touchantl’espritet  l’âme, 
avec  sa  doctrine  de  l’unité,  par  laquelle  Tatien  imprima 
une  nouvelle  direction  aux  idées  chrétiennes.  Il  a déjà 
été  remarqué  que  Tatien  s’accorde  avec  les  autres  apo- 
logistes pour  soutenir  que  Dieu  est  un  être  impénétra- 
ble ; mais  il  s’en  sépare  lorsqu’il  nomme  Dieu  un  esprit, 
et  désigne  expressément  le  spirituel  comme  incor- 
porel (2).  Il  distingue  expressément  aussi  cet  esprit 
de  Dieu  de  l’esprit  qui,  selon  les  stoïciens,  pénètre  le 
monde  entier  et  la  matière , qui  est  moindre  que  l’esprit 
divin,  qui  est  analogue  à l’ame.  Cet  esprit  qu’il  nomme 
encore  l’esprit  matériel,  lame  du  monde,  réside,  comme 
Tatien  l’admet  avec  le  stoïcisme , dans  toutes  les  choses 
du  monde,  mais  d’une  manière  différente  (3);  l’esprit 
divin,  au  contraire,  se  communique  à quelques  unes  seu- 


(1)  Ib.  i5a  sq.  üvtüfta  Je  tov  Srov  irapà  ïtSoi  fùv  oùx  fç»,  wotpà 
Ü nui  Toèif  Sixaiaç  iroXirruofitvoiç  xaxayô/xcvov  xal  ovfMrXixôfxrvov  r»ï 
xjrtjjfri  Stàt  crpoayoptvotMv  Taîç  Xonraîç  '{wXa‘î  T°  *£1'PuPPl£vov  à*r,y- 
yttXtv. 

(2)  Ib.  1 44 • Ilvtùfta  0 Jiéparoç  tc  xa\  àvatpriç,  aia- 

tmv  xaï  àopâruv  aùrôç  yty ovùç  iran'ip.  lb.  162.  Stiftâ  T({  tTvou 

Xtytt  tov  3t'ov,  cyù  de  àffûpiarov. 

(3)  Ib.  1 44-  Ilvtupux  yap  xo  otà  -rüç  ûXiiç  Scnxov  éXarrov  virâp^tt 

tov  3'ewTepov  TtvtvpKXTOj,  OTrep  St  -Trapcdpoiovpttvov  où  TipjTfov 

Iniarit  tù  TcXtïu  Sûj>.  Ib.  i5i.  O xicuoç irvtvpwxToç  fitrci- 

Xnytv  vXtxoû.  Ib.  1 5‘i.  Eçtv  ouv  TTvevfxa  cv  <po>çŸ)pffi  xrX- 
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lement  de  ses  créatures  , tel  qu'aux  anges  et  aux  hom- 
mes, afin  qu’ils  puissent  s’élever  au-dessus  de  la  matière. 
Un  double  esprit  réside  donc  dans  ces  créatures  privilé- 
giées, l’esprit  matériel  ou  l’âme,  et  l’esprit  divin  et  incor- 
porel. Mais  c’est  par  leurs  actes  propres  qu’ils  doivent 
dominer  la  matière.  Tatien  se  montre  partout  ennemi 
de  la  doctrine  du  destin.  Les  anges  et  les  hommes  ont 
la  liberté  de  se  déterminer  eux-mêmes , afin  que  les  pré- 
sents de  Dieu  en  eux  soient  complétés  par  eux,  afin 
aussi  que  les  méchants  reçoivent  un  juste  châtiment,  et 
que  les  bons  soient  récompensés  justement  selon  leur 
obéissance  à la  volonté  divine  ( i ).  Ainsi  fut  fait  tout  dans 
le  monde  ; le  mal  moral  et  le  mal  physique  sont  survenus 
par  l’abus  de  la  vérité  : car  la  matière  n’est  pas  chose 
mauvaise,  étant  créée  par  Dieu;  Tatien  le  pense  en 
s’éloignant  de  saint  Justin  (a). 

L’homme  est  donc  composé  de  trois  parties,  du  corps 
qui  est  formé  avec  la  matière,  de  l'âme  matérielle,  et  de 
l’esprit  divin.  En  essence,  en  dernière  analyse,  nous  ne 
trouvons  dans  cette  doctrine  que  l’ancienne  doctrine  or- 
dinaire des  trois  éléments  de  l'homme.  Mais  combien 
elle  est  spécieuse  ! on  s’en  aperçoit  bientôt  ; il  suffit  de 
ne  point  considérer  Tatien  d’après  la  manière  de  penser 
qui  règne  parmi  nous.  En  effet,  si  Tatien  conserve  l’har- 


(l)  Ib.  146-  Des  anges  et  des  hommes.  To  Si  ixârcpov  irot»)- 
<rewç  eïSoç  aÙTjÇovoiov  yéyovc  ràyaOov  <pva iv  pii  iyo-j  irXâv.piôvov  ira pà 
rw  3cm,  tri  Si  iXtuStpiot  T?)ç  ■Kpoaiptctu>;  ûirb  rû>v  àvôptôirü»  èxrcXeioû- 
p evov  xrX.  Ib.  l5o.  Aûo  irvevpuxTcov  Stctyopàq  tapn  riptïç,  cov  to  piv 
xaXtïrai  to  Aè  ptïÇov  piv  rrjç  <\njyr,i,  3ccv  Si  cixwv  xai  ifioitooiç, 

txârcpa  St  irapà  toTç  àvSpanroiç  toTç  irpcoTot;  ùirnp^tv,  Tvot  to  ptv  ti 
Sffiv  ùXtxoi,  to  St  àvtÔTepoi  rîjç  OXr/Ç. 

(a)  Ib.  i45;  1 5 r . 
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monie  essentielle  des  deux  éléments  inférieurs  de 
l'homme,  le  corps  et  lame  (i) , et  s’il  soutient,  en  con- 
séquence, la  résurrection  de  la  chair,  il  regarde  comme 
inévitable  la  séparation  des  parties  inférieures  et  de  l’é- 
lément supérieur  de  l’homme.  En  ce  qui  concerne  l’har- 
monie de  ces  éléments  , l’expression  d esprit  matériel 
indique  déjà , mais  plus  positivement  encore , que  Tatien 
tient  l ame  matérielle  pour  chose  composée  et  multiple, 
attendu  que,  selon  la  doctrine  stoïcienne,  elle  peut 
être  représentée  différente  dans  le  corps,  dans  les  diffé- 
rents membres , et  ne  peut  paraître  sans  le  corps  qui  lui 
est  uni  (a).  Nous  trouvons  donc  la  même  doctrine  dans 
Tatien  que  dans  Théophile;  tous  deux  professent  la  mor- 
talité de  lame.  Elle  est  dissoluble  en  soi;  seulement,  par 
son  union  avec  l’esprit  humain,  elle  peut  acquérir  l’im- 
mortalité(3).  Le  développement  de  cette  doctrine  ne  pré- 
sente poin  t de  différence  radicale  avec  celui  de  la  doctrine 
de  Théophile,  mais  on  distingue  plus  clairement  dans 
Tatien  le  double  spns  que  les  mots  mort  et  vie  revêtaient 
dans  la  langue  chrétienne  (4). 

Maintenant,  s’il  paraît  possible  que  les  deux  éléments 


(1)  Ib.  1 54-  ÂvQmjîtoç  5e  ràpf,  Stvpiç  Si  rr,ç  oapxôç  iJajjçr),  eryt- 

tixt;  5î  tt);  * se»p$.  Le  mot  ayinxrt  n’a  pas  été  expliqué  avec 

justesse  ; il  est  d’origine  stoïcienne.  Cf.  les  passages  de  V Histoire  de 
la  philosophie  ancienne  , III  , 486,  5o8,  tr.  fr.  Petersen  , Phi- 
losophiez chrysippcœ  jundamenta , i35  sq. 

(2)  1b.  J J)  3 sq.  Yu^r,  piv  ouv  r,  réov  oaOpûr ruv  iroXvpitpiQÇ  içt  xaù 
où  fiovo/tfpTj;.  2uv9n~»j  yôp  tçiv,  w;  tlvai  tpavcpàv  «ùrr,v  5ià  ooiparo;. 
OÙTt  yàp  âv  ccÙtt)  <pav£;n  7T0T£  Xpiplç  aùparof,  dure  àviçaratt  y>  eàpS 
%(0p'tç  xj/u^xl;.  Que  conjecture  ctovit-tj  au  lieu  de  tvvQct»)  doive  être 
rejetée  , c’est  ce  que  prouve  Daniel , op.  c.,  202  sq. 

(3)  Ib.  i5a. 

(4)  Cf.  Daniel,  op.  c.,  2 25. 
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constitutifs  de  Ja  nature  humaine,  le  corps  matériel  et 
1 âme  matéiielle  d’une  part,  l'esprit  divin  et  immortel 
dun  autre  côté,  puissent  être  séparés  l’un  de  l’autre, 
cela  eut  lieu  effectivement  par  la  chute  des  hommes, 
par  leur  péché.  Les  hommes  sont  donc  devenus  mortels, 
1 esprit  divin  s est  éloigné  d’eux  (i).  Si  nous  voulions 
suivre  dans  ses  conséquences  rigoureuses  cette  doctrine 
sur  1 homme,  nous  pourrions  remarquer  comme  une 
concession  faite  à l’opinion  mitigée  dont  les  vues  de 
Tatien  étaient  déduites;  il  accorde,  en  effet,  qu’il  est 
resté  dans  l’âme  pécheresse,  qui  ne  voulut  point  ac- 
compaguer  l’esprit  divin  et  par  conséquent  en  fut 
abordée,  comme  un  tison  ardent  de  l’ancien  brasier,  du 
feu  primitif  avec  lequel , cherchant  Dieu , et  impuissante 
à trouver  la  perfection  , elle  avait  formé  les  faux  dieux  (2), 
en  mémoire,  pourrait-on  penser,  de  son  ancienne  union 
avec  l’esprit  divin.  Toutefois,  on  peut  encore  expliquer 
d’une  autre  manière  cette  dérogation  de  Tatien  à la  sévé- 
rité de  sa  théorie.  Lu  effet,  Tatien,  à son  point  de  vue, 
devait  admettre  que  les  hommes  déchus  conservaient 
encore  la  faculté  de  recevoir  la  révélation  divine  , à 
moins  qu’ils  ne  fussent  en  état  de  se  régénérer  autre- 
ment. Mais  où  donc  cette  faculté  devait-elle  se  trouver  si 
ce  n’est  dans  un  reste  de  l’esprit  divin  ? Plus  nous  nous 
restreignons  dans  ce  point  de  vue , plus  nous  compre- 


(1)  Ib.  1.^7.  Kai  ô fxtv  xav’  tîxôva  fou  3cov  ytyovùç  ^wpiaSevraç 
oir’  oojtov  to  j irvtuaotroî  roù  (Suvaruvcpov  3vr,Tc;  yutxxi. 

(2)  Ib.  l52.  IVyavE  fùv  oîiv  (TuvÆiaTTov  ào%r,Qtv  r'o  -Trjtüyia  tÔ 
' to  St  mtZfix  Taûrtîv  tiricOai  pri; i j3rjÀoutvi’jv  otûrw  xaza).t).onrtv  ' 

r,  St  ûoirtp  tvauifKx  zr,'  ôuvâpitwç  «vto-j  xtxmjtttv»)  xoti  Six  t'ov  ywpta- 
(tbv  rà  TiXeia  xaQopïv  fit)  Swafiivt)  ÇjjToOaa  tou  3c'ov  xazà  TrXâvrjv 
iroXXovç  3to ùç  àvtrûiruac  xrX. 
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lions  lucidementTatien  professant  que,  devenus  esclaves 
par  le  péché,  nous  avons  pourtant  conservé  la  liberté 
de  contrebalancer  le  mal  (i)  ; car  une  telle  liberté  pré- 
suppose encore  un  germe  divin  dans  l’àme  déchue.  On 
peut  objecter  que  Tatien  voit  l'image  de  Dieu  non  dans 
la  liberté,  mais  seulement  dans  l’immortalité  (2); 
nous  devons  reconnaître  que  sa  doctrine  sur  ce 
point  n’est  pas  encore  développée  avec  une  entière  cer- 
titude ; mais  ce  qui  confirme  notre  point  de  vue , cest 
que  Tatien  trouve  (3)  la  liberté  de  s’affranchir  de  tout 
mal , de  surmonter  tous  les  obstacles  du  bien , parfai- 
tement concordante  avec  l’aspiration  à reconquérir  notre 
état  primitif,  aspiration  que  nous  avons  appris  à connaître 
en  nous  avant  le  rayon  ardent  de  l’esprit  divin. 

Quelque  mitigée  que  nous  trouvions  la  doctrine  de 
Tatien  sur  la  division  des  éléments  de  la  nature  hu- 
maine par  le  péché,  elle  ne  lest  cependant  pas  trop 
pour  un  homme  qui  songe  à obtenir  l’augmentation 
de  son  parti.  Cette  doctrine  de  Tatien  est  la  formule, 
tranchante  et  sans  réserve,  de  l’esprit  de  parti,  qui  se 
sépare  des  autres  hommes,  et  11e  veut  rien  avoir  de 
commun  avec  eux,  si  ce  n’est  un  point  par  où  il  soit  pos- 
sible de  les  amener  dans  son  camp.  Les  hommes  qui 
professent  une  conviction  opposée  n’ont  point  l'esprit 
divin , n’ont  absolument  aucune  part  à la  haute  consé- 


(1)  Jb.  l5o.  ÀttcÔXcscv  r/fjûtç  to  oàirtifoôffiov.  AoûXot  ytyivotfttv  oi 
iXtûOcpO!  * Sià  TT/v  âpiapTiatv  îjrpâGïîptcv.  Où<5tv  «paûXov  vko  roü  3eoû 
■jt£7ronQTai  • ty/v  irovY/ptav  avf&iÇapctv  ’ ot  oc  àvaâci^ocuzcç  âvvaxoi 
7raX.1v  irapainjeraaôac. 

(2)  ib.  146. 

(3)  Ib.  1 59.  K.a't  jfpvi  Xoitt'ov  tntno&riamvoif  x'o  àp^cîbv  Tta- 
patTTjoaaôoct  irôcv  rb  CfX7roôùv  yrvéj/cvov. 
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cration  cjni  est  réservée  a l’huuiauité,  parce  qu'ils  n’ap- 
partienuent  pas  au  bon  parti.  Ils  ne  mènent  pas  une  vie 
supérieure  à celle  des  animaux  ; ce  n’est  que  par  leurs 
avantages  extérieurs,  ainsi  que  par  le  langage,  qu'ils 
se  distinguent  des  brutes;  ils  ne  sont  plus  de  véritables 
hommes  (i).  Quiconque  examinera  ces  propositions, 
reconnaîtra  dans  Tatien  un  homme  qui  ne  put  facile- 
ment se  maintenir  dans  sa  position  isolée  de  la  philoso- 
phie païenne.  Il  voulait  appartenir  à un  royaume  qui 
n eut  aucune  communauté  spirituelle  avec  le  reste  de 
l'humanité;  il  avait  éiigé  cette  intention  en  un  principe 
absolument  nouveau , et  il  y soumettait  sa  conduite 
’ 'exclusivement.  F^s  hommes  qui  ne  portaient  point  en 
eux  l’esprit  divin  ne  pouvaient  être,  à ses  yeux,  ses  sem- 
blables ; et  s’il  remarqua , comme  il  le  devait , que  l’Eglise 
chrétienne  n’était  disposée  en  aucune  façon  à res- 
treindre son  point  de  vue  , qui  embrassait  l'humanité, 
au  point  rie  vue  étroit  où  il  se  plaçait,  alors  il  dut 
douter  quelle  fût  inspirée  de  l'esprit  divin. 

Mais  11e  remarque-t-on  pas  que  cette  séparation  , qui 
établit  l’opposition  la  plus  tranchée  entre  le  christianisme 
et  le  monde  païen,  repose  au  fond, sur  les  principes 
mêmes  que  professèrent  les  anciennes  prophéties  anté- 
rieures au  christianisme  , et  que  les  philosophes  grecs 
ont  cherché  à exprimer  scientifiquement  ? Ceux  qui 
prétendirent,  d’une  part,  se  séparer  radicalement  du 


(i).  Ib.  1 5p  Atyco  os  üvOfwTrov  ovy)  optoia  rot;  Çwoiç  irparrovro, 


à).).à  T6v  nippe-)  ixh  àvOp&nroTïjTOî,  irpo;  aùtov  os  rov  Scov  xcyuprj- 

xÔtot. Tô  Si  toioutov  rrj;  cuvraasuç  cTooî  tse.  toù  àvOpwirou),  ti 

fù-j  cl>î  vaôç  ri,  xaroixeïv  tv  aû tm  jSo’jÀerai  S’tôç  S:à  toü  •jrpioSsûovroç 
itvsijpaTo;.  Toioutou  Oc  pr,  ovtoj  toü  ox/vtopotroç  irpou^ci  rùv  3vjp ûiv 
o <x> Opwiroç  xarà  t r,v  svapôpov  <po»r,ï  pôvov,  roc  Si  Xoorà  T ii;  ocùrrîç 
«MïOtç  0!«!T/)5  sçtv,  oùx  ùv  opoicoai;  tou  J&soü. 

' c. 
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monde  baïeu , tomberont  ? d’un  autre  coté,  dans  une 
union  d’autant  plus  étroite  avec  le  paganisme.  L antiquité 
elle-même  connaissait  une  prophétie  dans  laquelle  1 esprit 
divin  se  rapprochait  île  nous,  se  communiquait  à nous; 
mais  il  n’était  comparable  toutefois  qu’à  un  étranger  dans 
ce  monde,  car  il  n’avait  point  deracinesdansnotreessence.  - 
Cet  esprit  divin  , dont  Tatien  déduit  notre  communion 
aveé  Dieu , en  quoi  diffère-t-il  de  ce  que  les  anciens,  philo- 
sophes, Aristote  à leur  tête,  nommaient  la  raison  active, 
et  qu’ils  soutenaient , comme  Tatien , nepOtùt  appartenir 
essentiellement  à la  vie  naturelle  de  i homme  , mais  s in- 
troduire de  l’extérieur  en  nous?  Si  nous  nous  plaçons  à 
un  point  de  vue  plus  général  encore,  il  nous  semble 
qu’au  fond  de  cette  séparation  tranchée  entre  ceux  qui 
renferment  dans  leur  sein  l’esprit  divin  et  immortel , et 
ceux  qui  ne  participent  plus  à cet  esprit , réside  un  prin- 
cipe analogue  à celui  qui  se  trouvait  au  fond  de  la  sépa- 
ration établie  eutne  les  Grecs  et  les  barbares.  Évidem- 
ment c’est  la  distinction  des  Gnostiques  entre  les  hommes 
spirituels  et  les  hommes  psychiques,  qui  se  représente 
ici  avec  un  léger  changement.  Le  christianisme,  qui  s’a- 
dressait à tous  les  hommes,  ne  pouvait  nullement  ac- 
quiescer à une  pareille  séparation. 

Les  chrétiens  pleins  de  l’aperception  , éveillée  en  eux, 
d'une  vie  plus  parfaite,  s’étaient  séparés  des  païens; 
mais  cette  séparation  ne  peut  être  considérée  que  comme 
une  suite  de  leurs  relations  ; les  persécutions’  qu’ils 
avaient  à endurer  nourrissaient  dans  leur  coeur  ^une 
haine  implacable  contre  leurs  adversaires;  on  pouvait, 
avec  moins  de  sévérité,  imputer  cette  haine  à la  faiblesse 
humaine;  et  la  philosophie  devait  particulièrement  être 
épargnée  dans  ces  mouvements  de  haine.  L'homme  qui’ 
passait  de  la  philosophie  grecque  au  christianisme,  ne 
pouvait,  avec  des  sentiments  modérés , douter  que  cette 
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philosophie  ne  fût  au  nombre  des  préparations  qui  de- 
vaient frayer  le  chemin  au  christianisme.  C’est  dans  ce 
sens  que  la  conçurent  la  plupart  des  apologistes , et  ils 
s efforcèrent  de  faire  serv  ir  certaines  pensées  isolées  des 
philosophes  au  développement  et  à l’exposition  de  la 
.doctrine  chrétienne.  Leur  travail,  toutefois,  consista 
en  des  extraits  trop  morcelés , trop  grossiers  de  la  philo- 
sophie ancienne,, et  trop  inintelligents  du  caractère  véri- 
table du  christianisme , pour  qu’il  ait  pu  éviter  un  grand 
nombre  d’erreurs  dans  un  sens  opposé  à celui  que  nous 
blâmions  précédemment.  Nous  ne  pouvons  donc  nous 
etonner  quau  milieu  de  ces  efforts  pour  concilier  le 
christianisme  avec  la  philosophie  ancienne,  des  voix  se 
soient  fait  entendre  comme  celle  de  Tatien.  Il  n était 
pas  même  besoin  d’uu  esprit  de  parti  tranchant  pour 
entietenir  les  chrétiens  dans  1 opinion  que  la  philoso- 
phie païenne  était  pernicieuse  : on  la  trouvait  trop  mé- 
langée des  erreurs  du  polythéisme  pour  pouvoir  espérer 
d en  tirer  purement  la  vérité.  Cest  en  ce  sens  que  l’on 
•pouvait  considérer  cé  qu'il  y a de  bon  dans  la  philoso- 
phie païenne  comme  un  élément  qui  lui  était  étranger, 
qui  y avait  été  mtioduit  par  la  tradition  des  révélations 
judaïque?,  bien  plus,  qui  avait  été  dérobé  par  les  philo- 
sophes j mais  on  n allait  point  cependant  jusqu’à  dé- 
pouiller ceux  qui  n’étaient  pas  chrétiens  de  toute  cette 
portion  de  lame,  au  moyen  de  laquelle  nous  nous  éle- 
vons au-dessus  de  la  mati  re  et  participons  au  divin  ; ce 
que  fit  Tatién.  Nous  possédons  encore  deux  écrits,  vrai- 
semblablement dqjji  même  époque  que  ceux  dont  nous 
traitons,  qui  considèrent  expressément  la  philosophie 
grecque  de  ce  point  de  vue.  L’un  est  une  exhortation 
aux  Grecs  ( xcçnannufy  irpô;  I sXW;),  qui  est  placée  à la 
fin  des  œuvres  de  saint  Justin.  Là,  on  se  prononce  encore 
plus  durement  contre  les  philosophes  que  contre  les 
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poètes  grecs  ( i);  on  leur  refuse  toute  connaissance  de  la 
vérité,  excepté  ce  qu’ils  eu  avaient  puisé  dans  la  tradition 
des  Juifs.  Le  second  de  ces  écrits  est  une  satire  des  philo- 
sophes païens,  attribuée  à Hermias,  qui  est  d ailleurs 
inconnu.  Cet  ouvrage  est  assez  insignifiant,  ne  renfer- 
mant guère  qu’une  énumération  des  contradictions  entre 
les  doctrines  des  philosophes , à la  manière  des  scepti- 
ques. L’auteur  dérive  la  philosophie  , la  sagesse  du 
inonde,  de  la  chute  des  anges  (2).  Cette  opinion , que 
nous  avons  souvent  rencontrée  dans  les  écrits  chrétiens, 
montre  nettement,  vivement  la  profonde  répugnance 
des  chrétiens  de  ce  temps  pour  la  participation  aux 
choses  profanes. 


1m  « 


CHAPITRE  II. 


an 


Saint  Xrénée. 


Avant  de  poursuivre  l’histoire  de  la  fusion  de  la  phi- 
losophie païenne  avec  le  christianisme,  nous  devons 
examiner  la  tendance  des  doctrines  chrétiennes  qui  cher- 
client  à se  fortifier  dans  une  rude  oppositipn  contre  l’an- 
tiquité philosophique.  Nous  trouvons  cette  tendance  ac- 
cusée très  explicitement  dans  l’Eglise  occidentale,  où 
la  langue  latine  dominait  avec  le  génie  romain,  et  où, 
conséquemment,  la  disposition  était  plus  grande  à satis- 
faire les  exigences  pratiques,  qu’à  philosopher. 

Il  n’est  pas  facile  de  décider  si  le  penchant  à com- 


(1)  Coh.  ud  Grœc.,  4. 
(a)  i?5. 
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battre  la  philosophie  païenne  se  manifesta  vivement 
dans  les  premiers  temps  de  la  propagation 'du  christia- 
nisme, ou  s’il  grandit  insensiblement  dans  les  tentatives 
opérées  pour  faire  contribuer  la  philosophie  elle-même 
au  développement  des  doctrines  chrétiennes.  Toutefois, 
si  l’on  remarque  que  ce  penchant  éclata  principalement 
dans  la  lutte  contre  les  Gnostiques  , on  inclinera  dès  loi  s 
à admettre  la  seconde  de  ces  deux  hypothèses.  Naturel- 
lement l’aversion  pour  la  philosophie  antique  existait 
déjà  au  commencement  de  la  propagation  du  christia- 
nisme, mais  elle  était,  pour  ainsi  dire,  enveloppée  dans 
la  haine  qu’inspirait  en  général  le  monde  païen;  les 
agressions  contre  la  philosophie  en  particulier  étaient 
encore  rares.  Mais  du  moment  que  les  Gnostiques  alté- 
rèrent par  leur  philosophisme  les  doctrines  chrétiennes, 
et  que  les  philosophes  païens  attaquèrent  dit  ectement  le 
christianisme,  dès  lors  la  culture  philosophique,  hostile 
aux  nouveaux  dogmes  religieux,  devint  spécialement  un 
objet  de  dispute  et  d’animosité.  Pour  résister  à ces  pas- 
sions avec  un  plein  succès , il  n’v  avait  pas  assez  de  pro- 
fondeur ni  de  force  dans  l’esprit  des  hommes  qui  ten- 
taient de  ramener  les  philosophies  diverses  de  l'antiquité 
dans  le  sens  de  l'orthodoxie  ecclésiastique. 

Nous  trouvons  la  polémique  engagée  avec  le  gnosti- 
cisme sur  un  terrain  plus  étendu,  d’abord  dans  saint 
Irénée.  Cet  homme  , dont  on  ne  saurait  assigner  la  patrie, 
appartient,  du  moins  autant  qu’on  peut  le  présumer, 
surtout  par  son  éducation  première,  aux  nations  qui  ont. 
adopté  avec  l’idiome  de  la  Grèce  la  tournure  de  l'esprit 
grec.  Il  fait  mention  que,  dans  sa  jeunesse,  il  a entendu 
saint  Polÿcarpe , disciple  des  Apôtres , qui , dans  un  «âge 
avancé , fut  évêque  de  Smvrne.  Beaucoup  plus  tard  nous 
retrouvons  Irénée  dans  les  Gaules,  où,  en  lan  177,  il 
devint  évêque  de  Lyon.  Il  représente  ainsi  la  transition 
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entre  l’Occident  et  I Orient.  Peu  habile  à employer  La 
langue  grecque  dans  laquelle  il  a écrit,  il  s’excuse  lui- 
méme  en  disant  qu’il  avait  la  plupart  du  temps  à parler 
dans  une  autre  langue  (i).  Ses  efforts  (nous  le  savons 
d’une  manière  générale)  furent  principalement  dirigés  r 
vers  l’unité  de  l’Église  qu’il  ne  voulait  pas  voir  crou- 
lante sur  des  bases  sans  consistance.  Mais,  pour  cela, 
il  n’abandonna  nullement  les  doctrines  essentielles  du 
christianisme;  et  ce  qui  le  montre  pleinement,  c’est  son 
zèle  à combattre  les  hérésies  gnostiques,  ce  zèle  à la  fa- 
veur duquel  son  nom  a traversé  les  âges.  C esta  prouver 
son  attachement  à la  nouvelle  religion,  qu’est  consacrée 
6a  réfutation  de  la  fausse  connaissance  (gnôsis),  le  seul 
de  ses  écrits  qui  nous  ait  été  conservé;  encore,  la  plus 
petite  portion  dans  l’original  grec,  le  reste  dans  une  tra- 
duction latine. 

Saint  Irénée,  comme  beaucoup  d’autres  Pères  de  l’É- 
glise, est  de  l’opinion  que  les  Gnostiques  hérésiarques 
ont  emprunté  leurs  doctrines  de  l’ancienne  philosophie 
grecque.  Mais  plus  il  s’étend  sur  ce  point,  plus  on  voit 
clairement  que  sa  conviction  ne  repose  que  sur  des  ana- 
logies imparfaites,  insuffisantes  (?.).  Toutefois,  de  tous 
les  Pères  de  l’Église  ses  contemporains,  iî  est  le  moins 
rempli  de  récriminations  contre  la  philosophie.  Pour  se 
préserver del’espritd’examen,  d’investigation,  il  s’attache 
à la  tradition  universelle  de  l’Église,  et  n’aspire  à rien  plus 
ardemment  qu’à  opérer  en  elle  l’union  de  la  foi  et  de  la 
pensée  (3).  Cependant  il  ne  rejette  pas  l’esprit  critique, 
pourvu  que  cet  esprit  demeure  constamment  fidèleà  l’u- 


(t)  Adv.  hœr. , I , proœm.,  § 3 , cil.  Massuet. 
II,  r’4'. 
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nion  universelle,-  et  qu’il  ne  tente  pas  uniquement  d’expli- 
quer les  symboles’ de  la  tradition,  etde  découvrir  les  prin- 
cipes des  volonlésrévéléesduDieuQ).  Pour  saint  Irénée, 
la  pieté  est  au-dessus  du  savoir,  et  l’amour  est  préférable 
à 1 intelligence.  Il  ne  se  laisse  pas  troubler  par  les  nom- 
breux mystères  qui  se  rencontrent  et  dans  les  Écritures 
sacrées  et  dans  la  règle  de  la  foi  ; car  dans  les  choses 
mêmes  que  les  sens  peuyi  lit  observer,  on  retrouve  des 
énigmes  tout  aussi  inextricables.  11  a la  confiance, 
d ailleurs , que  ces  secrets  se  dévoileront  insensiblement 
à notre  raison.  Prétendre  tout  savoir  incontinent,  c’est 
sans  doute  sc  montrer  insensé,  car  on  perdrait  haleine 
dans  de  telles  questions  insondables.  Quant  aux  recher- 
ches entreprises  sage  trient,  il  ne  les  interdit  point  à la 
raison  humaine.  A Dieu  d instruire,  à nous  d’apprendre, 
et  toujours  ainsi  _ 

Conséquent  avec  cés  opinions,  il  oppose  aux  Gnosti- 
ques  un  doute  absolu.  11  réfute  avec  beaucoup  de  simpli- 
cité la  doctrine  professant  que  Dieu  ne  peut  être  connu 
de  ses  créatures  : elles  sont  en  lui  en  tant  que  ses  créa- 
tures, et  elles  sont  comprises  par  lui.  Lors  même  que 
nous  ne  le  voyons  pas  et, que  nous  sommes  incapables 
de  reconnaître  sa  merveilleuse  magnificence,  la  raison 
innée  en  nous  nous  révèle  pourtant  qu’un  Dieu  règne  sur 


(i)  Jb.  l,io,  3. 

l)  II).  II,  26,  I.  Afiovov  xaî  ojpuptptorepov  ioicoraç  xaî  bXtyofta- 
Oe~î  vTtxpyeiv  xa\  Starr,;  àytxnr,;  îrXti«ov  ynioOau  roü  Sïsv,  ri  -rroî.upia- 
0£~î  xaî  ÈfiTTSÎpOVÇ  ÆoXOVVTàç  tlJO.1  fiXxatpriflOVÇ  EÎç  TOV  Éaurôjv  tSjplifXCa- 
0011  0£77T0T>)V.  Ib.  2;  3;  27,  I.  O ùyiÿ/Ç  VOÜî  xcà  OXiyÆuvOÇ  xa't 
cv\af>r)ç  xaî  <pi).a),njOï)î,  Zax  hl  -rô  rüv  àv0pa>7ra>v  tÇouoîa  Stouxty  à 
3*0 z xa't  VTTOTérayc  TV  vptripa  yjùatt,  ravira  irpoGûuuî  txpt/cr/iott 
xa't  Èv  aùroîV  -rrpoxoïjiEi  xrX.  Ib.  28  , 2 ; 3.'-lva  àtt  pày  ô 3xoç  SiZourxrit 
ônOpwrtoç  <Sc  ôià  iravro;  ptavQâvÿ  Tapa  3caü- 
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toutes  choses  (i).  De  même  il  rejette  l'opinion  que  Dieu 
eut  besoin  d’une  matière  pour  créer  le  monde.  Dieu  est 
indépendant  de  tout' besoin;  c’est  sa  supériorité  absolue 
d'être  actif  malgré  l’absence  d’instruments , lesquels  ne 
sont  nécessaires  qu’aux  faibles  hommes,  et  de  tout  créer 
par  sa  seule  parole  (2 Il  n’a  pas  besoin  non  plus  dar-  g 
chétypes.  Si  l’on  admet  que  tout  doit  être  fait  d’après  des 
archétypes,  alors,  pour  former  ceux-ci,  d’autres  sont 
indispensables  j et  l’on  est  entraîné  de  cette  manière  à 
l’infini , sans  jamais  rencontrer  le  principe  primitif  (3). 


On  peut  encore  moins  supposer  que  Dieu  ait  créé  le 


monde  d’une  matière  indépendante  de  iui.  Les  hommes 
sans  doute  ne  peuvent  rien  former  de  rien , mais  Dieu  le 
peut.  Indépendant  de  tout,  la  matière  de  toutes  choses 
doit  être  créée  par  lui  (4).  Si  les  Gnostiques  refusent  d’at- 
tribuer à Dieu  la  création  du  monde  matériel,  et  préfèrent 
admettre  que  ce  monde  doit  son  origine  à un  être  infé- 
rieur, ils  n’évitent  cependant  pas  le  danger  qui  les  me- 
naçait ; car  cela  même  qui  est  produit  par  d’autres  êtres 
indépendants  de  Dieu  dérive  toujours,  en  définitive,  de. >• 
la  volonté  divine.  O11  ne  peut  soumettre  Dieu  à aucune 
nécessité;  c’est  par  sa  volonté  libre  qu’il  a tout  créé, 
tout  mis  au  monde  (5).  Il  appartient  donc  à la  folie  de 
vouloir  remonter  par-delà  le  créateur  de  l’univers.  Si  l’on 


regarde  l'activité  créatrice  comme  dépendante  d’une 
force  supérieure,  de  la  nécessité  ou  d’archétypes  donnés 
d’ailleurs,  alors  on  se  trouve  simplement  emporté  dans 


(1)  Ib.  IL,  6.  1. 

(2)  Jb.  2,4;  5. 

(3)  Ib.  7 , 5;  iG,  1. 

(4)  Ib:  10. 4. 

(5)  H>  1 , 1 ; 2,  1 ; 3;  5,  3;  3ù  , 9. 
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l’infini.  Celte  appréhension  de  l'infini  dans  la  série  des 
causes  ne  quitte  point  saint  [rénée  durant  toute  sa  lutte 
contre  le  gnosticisme.  A la  fin,  il  faut  que  nous  arrivions 
à une  cause  qui  comprenne  tout  et  ne  soit  comprise  par 
rien  autre,  c’est-à-dire  à un  Dieu,  cause  première  de 
toutes  choses  (r).  C'est  ainsi  que  ce  Père  de  l’Église 
rattache  immédiatement  à son  aversion  de  l’infini  la 
doctrine  pure  de  la  création. 

Cette  même  horreur  de  l’infini  donne  naissance  à la 
doctrine  que,  à la  vérité;  Dieu  peut  être  considéré 
comme  infini  , parce  qu’il  renferme  tout , mais  que 
pourtant  il  n’existe  en  lui  rien  d'incommensurable,  rien 
d'innombrable  ; qu’il  a.  en  effet,  sa  mesure  dans  son 
fils  qui  est  un  avec  lui  ; que  Dieu  le  fils  est  la  mesure  de 
Dieu  le  père , puisque  le  premier  comprend  le  second  (?.). 
D où  découle  encore  la  doctrine  que  nous  ne  pouvons 
reconnaître  par  nous-mêmes  1 être  incommensurable  de 
Dieu.  Comment , incapables  d apprécier  l’étendue  de 
l’univers,  pourrions-nous  mesurer  l’étendue  du  créateur 
qui  renferme 'tout  le  créé  (3)?  Saint.  Irénée  ne  nous  ac- 
corde donc  en  aucune  manière  la  faculté,  le  pouvoir  de 
rechercher  quel  rapport  le  fils  de  Dieu  soutient  avec  son 
père  ( |).  Et , à ce  propos,  commence  une  série  de  propo- 
sitions dirigées  contre  l’esprit  d’examen  des  Gnostiques. 


( i ) Tb,  IL.  i , i s(j.,  surtout  § 5.  Oporlet  enim  aut  uuum  esse, 
qui  omnia  continet  et  in  suis  leeit  ununi  quodque  eorum , qnæ 
facta  surit  , (focmadinodum  ipse  Voluit , aut  multos  rursus  et  ihde- 
terininatos  factores  et  deos , etc.  lb.  ifi. 

(_'Aj  lb.  IV,  4.  2.  ÀirotvTŒ  pcrptA  xcù  rottfri  b S’eôç  iroi « xa'i  cvbb 
autr pov  -rr ap’  aorSi,  oti  [min  àva'àôfwjirov.  El  beue,  qui  dixil  ipsum 
iminensum  patrem  in  filio  mensuration  ; inensura  enim  palris  filins, 
quoniam  et  capit  cuin. 

(3)  '9,  «J  3. 

(4)  lb.  II,  a8,6.  ■ 
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Ils  veulent  s’élever  au-dessus  du  créateur,  lorsqu’ils  ne 
peuvent  j>as  même  comprendre  ses  œuvres,  ils  suppo- 
sent un  être  plus  grand  que  lui,  et  nient  par  là  que  Dieu 

soit  parfait,  puisqu’ils  pourraient  reconnaître  une  gran- 
deur plus  considérable  que  la  sienne,  et  celle-ci  pour- 
tant dépasse  déjà  leur  intelligence  (ij!  Ils  s’enquièrent 
de  ce  qui  était  avant  la  création.  Si  jamais  l’on  nous  de- 
mandait ce  que  Dieu  faisait  avant  de  créer  le  monde, 
nous  devrions  répondre  que  cette  question  a sa  solution 
en  Dieu,  qu’il  s’en  est  réservé  le  secret  (2).  Il  faut  en 
répondre  amant  aux  interrogations  suivantes  : D’où  et 
comment  Dieu  a-t-il  tiré  la  matière  de  lui-même?  pour- 
quoi parmi  les  créatures  de  Dieu,  les  unes  sont-ellès 
demeurées  indépendantes  de  lui , tandis  que.les  autres 
sont  restées  sous  son  obéissance  (3)  ? L \ 

Une  série  de  propositions  analogues  aux  précédentes 
découlé  de  la  lutte  soutenue  contre  les  idées  tendantes 
à représenter  Dieu  sous  des  formes  humaines.  Ceux  qui 
veulent  s’expliquer  coinmentJes  choses  dérivent  de 
Dieu , ont  recours  a des  comparaisons  entre  Dieu  et 
l’homme.  Ils  distinguent  le  verbe  intérieur  en  raison 
et  verbe  manifesté  extérieurement;  tous  deux  sont, 
en  effet,  différents  dans  l'homme,  parce  que  la  nature 
charnelle  ne  pouvant  atteindre  la  rapidité  de  l'esprit, 
notre  parole  est  souvent  étouffée  en  nous  , et  que,  lors 
même  quelle  éclate  , elle  ne  jaillit  pas  telle  que  la 
conscience  1 entend,  mais  peu  à peu , partie  par  partie, 
comme  la  langue  peut  l’effeciuer.  Or  cette ‘distinction 
n est  pas  faisable  en  Dieu  qui  est  tout  entier  raison  , tout 


(.)  1b.  IV,  .9,  a;  3. 
(2)  Jb.  11,28,  3. 
Jh.r 
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entier  activité,  tout  entier  lumière,  et  toujours  iden- 
tique à lui-inème.  La  parole  et  la  pensée  sont  en  lui  une 
seule  et  même  chose,  car  sou  être  est  simple.  Distinguer 
~ la  parole  de  Dieu  de  la  raison , c’est  agréger  Dieu  à 
quelque  chose  (i).  Saint  Irénée  oppose  cette  simplicité 
de  Dieu  à la  doctrine  que  Dieu  est  corporel  (a),  ainsi 
qu’a  tout  anthropomorphisme.  C’est  à bon  droit,  sou- 
tient-il, qu’on  attribue  à Dieu  conscience  et  lumière; 
mais  la  conscience  et  la  lumière  de  Dieu  ne  peuvent  être 
comparées  à la  conscience  de  l’homme  et  à la  lumière 
que  nous  voyons.  C’est  notre  amour  pour  Dieu  qui  nous 
pousse  à lui  donner  de  tels  attributs , mais  nous  devons 
reconnaître  que,  dans  sa  grandeur,  il  est  fort  élevé  au- 
dessus  de  qualités  semblables  (3).  g r 

Le  fondement  de  loutes  ces  propositions  est  donc  l’o- 
pinion que  l'être  incommensurable  de  Dieu  est  inacces- 


sible à notre  intel|igence,  du  moins  en  lui-même;  et  à 

■-  4 — * ' ' — - — - - é - - 


(1)  lb.  4-  Deus  aillent  çum  sit  tolus  mens,  totus  ratio  et  lotus 
spiritus  operans  et  totus  lux  et  semper  idem  et  similiter  existens , 
sicut  et  utile  est  nobîs  sa  père  de  IJeo  et  sicut  ex  scripturis  disci- 
nms,  non  jam  Imjiismodi  affect  us  et  divisiones  decenler  erga  eum 
snbsequeulur.  Velocitati  enim  sensus  liominum  propter  spirilalè- 
cjus  non  snlTk-it  lingua  deservire.,  quippe  carnalis  existens,  unde 
et  intus  suffocatur  verbum  nostrum  et  profertur  non  de  semel , 
sicut  conception  est  a sensu,  sed  per  partes,  secundum  quud 
lingua  subininislrare  prævalet.  lb.  5. 

(2)  lb.  II , 1 3 , 5.  Si  cnim  scnsum  cmisit , ipse , qui  entisit  sen- 
sum,  secundum  eos  compositus  et  corporalis  intelligitur.  Cf.  lb.' 
8 . 1 ; 7 , 6. 

(3)  lb.  II , 1 3,  4.  Sic  autein  et  in  reliquis  omnibus  nulli  similis 
erit  omnium  pater  liominum  pusillitati  et  dicitur  quidem  secundum 
bæc  propter  dilectionem , sentitur  autem  super  hæc  secundum 
magnitudinem. 
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cette  opinion  s’en  rattache  une  autre,  propre  au  chris- 
tianisme, et  qui  le  sépare  des  doctrines  erronées  de 
ce  temps;  c’est,  à savoir,  que  nous  dèvons  rechercher 
Dieu  dans  le  monde  créé  par  lui,  dans  sa  puissance 
créatrice , qui  est  son  fils , et  qui , une  avec  lui , le  mani- 
feste. C’est  ainsi  que  Dieu  se  révèle  dans  ses  oeuvres  dès 
le  commencement  du  monde;  d’abord , toutefois,  d’une 
manière  imparfaite,  car  l’homme  créé,  fini,  comme  le 
monde  où  il  est,  ne  pouvait  arriver  que  successivement 
à la  connaissance  de  l’être  iufini.  Quant  à l'a  voie  qui 
conduit  à ce  but,  c’est  l’amour  de  Dieu,  cet  amour  qui 
se  résume  pour  nous  en  obéissance  , qui  nous  porte  à 
nous  pénétrer  de  plus  en  plus  de  la  grandeur  du  souve- 
rain être,  à nous  élever  jusqu  à lui , et  enfin  à le  contem- 
pler tel  qu’il  est,  dans  toute  sa  perfection.  De  cette  doc- 
trine résulte  aussi  que  Dieu  doit  se  manifester  à nous, 
lui-même,  qu’il  doit  se  mettre  en  rapport  avec  notre 
intelligence,  nous  apparaître  sous  une  forme  humaine, 
et  nous  apprendre  lui-méme  à le  connaître,  car  personne 
autre  que  lui  ne  peut  nous  le  révéler.  Il  est  le  dispensa- 
teur de.  tous  les  biens,  il  l’est  donc  certainement  aussi 
du  bien  le  plus  grand  qu’il  soit  dans  les  destinées  de 
l’homme  de  posséder  ( i ). 

Ce  point  de  la  doctrine  de  saint  Irénée  va  nous 


(i)  Ib.  II,  2 5,  3;  III,  2;  IV,  6,  6.  Invisibile  enim  filii 
pater,  visibile  autem  patris  filius.  Ib.  IV,  il , a.  E>  boc  Deus  ab 
hoinine  differt,  quoniam  Deus  quidem  facit , homo  nutum  fit;  et 
quidem  qui  facit  , semper  idem  est;  quod  autem  fit,  et  inilium  et 
medielalem  et  adjectionein  et  aùgmentum  accipere  débet.  Et  Deus 
quidem  bene  facit , bene  autem  fit  homini.  Et  Deus  quidem  per- 

feclus  in  omnibus, homo  vero  piofectnm  peveipiens  et 

augmentum  ad  Deum.  Ib.  20,  t.  Igitur  seeunduin  magniludinem 
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arrêter  quelque  temps,  parce  qu’il  touche  une  ries  pen- 
sées les  plus  fécondes  que  revendique  en  propre  le 
christianisme,  à savoir  : la  pensée  que  Dieu  instruit 
l’hommeet  doit  conduire  son  élève  de  degré  en  degré  à la 
perfection  et  à la  vue  complète  de  son  divin  précep- 
teur (i).  Jious  trouvons  dans  saint  Iirénée  les  premiers 
linéaments  de  cette  doctrine.  Il  place  l’homme  au  centre 
de  la  création.  C’est  pour  l’homme  que  sont  faites  toutes 
choses,  et  non  l’homme  qui  est  fait  pour  le  reste  de  l’u- 
nivers (2).  Les  véhicules  de  cette  éducation  de  l’humanité 
sont,  au  jugement  de  saint  Irénée,  le  fils  ou  la  raison  de 
Dieu  et  l’Esprit  saint,  tous  deux  identiques  avec  Dieu 
le  père,  tous  deux  regardes  aussi  en  général  comme  les 
instruments  de  la  création  et  de  toute  révélation  di- 
vine (3).  C’est  pour  l'homme.  également  que  la  révélation 
de  Dieu  a lieu  dès  le  principe  du  monde  (4),  puisque 
Dieu  enseigne  toujours  et  que  nous  devons  toujours  nous 
instruire  (5),  comme  déjà  il  a été  remarqué,  jusqu  à ce 
que  tontes  choses  soient  accomplies,  et  que  la  fin  ait 
rejoint  le  commencement.  Mais  si  nous  demandons  pour- 


non  est  cognoscere  Deum;  impossibile  est  enim  inensurari  patreni  ; 
sec  u ntl  uni  autem  dilectionem  ejus  (liæc  est  enim,  quæ  per  verbum 
ejus  perducil  ail  Deum  ) obedientes  ei  semper  diseimiis , quoniam 
est  lantus  Deus  et  ipseest,  qui  per  semelipsum  constituitet  elegil 
et  adornavit  et  coutinet  omnia.  Ib.  7.  V ita  autem  hominis  Visio 
Dei. 

(1)  Tant  que  l’on  ne  connut  pas  le  but  suprême  de  la  raison,  ou 
que  l’on  comprit  les  choses  enfermées  dans  un  cercle  , tel  que  les 
philosophes  grecs,  la  pensée  exprimée  précédemment  ne  put  passe 
développer. 


(a)  Jb.  V,  29,  1. 

(3)  Jb.  IV,  20, 

(4)  lb.  6.  7. 

(5)  Ib.  11,28,3. 
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sq.  ; 38  , 3. 
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quoi  cette  éducation  de  l’homme  par  Dieu  est  nécessaire, 
nous  trouverons  tout  d’abord  pour  réponse  que  l’homme 
ne  put  pas  originellement  participer  au  bien,  que  s’il  y 
participa  par  la  bonté  de  Dieu , il  ne  le  put  que  progres- 
sivement ; et  que,  tant  qu’il  ne  posséda  qu’une  faible 
parcelle  du  bien,  il  fut  faible  et  eut  besoin  d’être  con- 
duit. Saint  Ifénée  s’attacha  fermement  à lopposition 
entre  le  créateur  et  la  créature.  C’est  donner  un  gage  de 
déraison  que  de  ne  pouvoir  attendre  avec  patience  le 
temps  de  son  développement,  et  de  s’en  prendre  de  son 
imperfection  au  créateur  ; c’est  lui  reprocher  que  dès  le 
principe  nous  n’ayons  pas  été  créés  des  dieux  , mais  des 
hommes  destinés  à devenir  des  dieux.  Or  c’est  la  nature 
de  tout  le  créé  de  devenir  et  de  croître  progressivement,  ' 
de  s’exercer  et  de  se  fortifier  pour  parvenir  à la  magnifi- 
cence qui  lui  est  réservée,  la  contemplation  de  Dieu  (i)î 
Cette  doctrine  suppose,  comme  second  et  essentiel 
fondement  , le  principe  de  la  liberté.  Il  fallait  que 
l’homme  fût  développé  par  l’éducation , attendu  qu’il 
devait  êlre  un  être  intelligent  et  libre,  et  il  (allait  qu’il 
fût  un  être  intelligent  et  libre  pour  pouvoir  recueillir  les 
enseignements  de  Dieu.  Ce  n’est  pas  en  vertu  de  sa  ua- 


(i)  Ib.  IV,  38,  2.  Ovto  ç xoù  rr/v  àpyr,x  ô u£v  3tt>î  (5’jvotri;  r,y  it- 
Sixa î tô  Tti.tiov  tm  àvÛp to7rw,  Èxtïvoî  iè  aprt  ytyovùç  à-îûva zo;  ïv 

Xaêfîv  a’jxo  i,  xa:  Àaêwv  ywpl.zat  f,  xoù  yypriaas  xaxacyttv. Où 

•ntp't  tciV  Btbv  fiiv  to  àSvvarov  xat  txoti;,  Tttpt  xbv  vaoçi  ytyoxiza 
avôpcorrov,  on  fi  Ti  àytvvnjToç  ïv . Ib.  3.  TfXcis?  y bp  à aytvxrixoç  ’ ovro; 
St  èçi  3t6;.  ESci'  St  tov  a.OpwTto-j  ycvtcOat  xa'i  ytvotitxvj  aii^f.cat  xat 
oujÇ/iffotvra  àvSptavîivat  xat  àvSpiùQtvta  irXrj0uvB»>»w  xat  ir).r,Ouv0£vT« 
Ivicyjjcat  xai  ivi oytnaxra  SopaaOrjjat  xat  So^acQt-jza  iScTv  tgv  iavro-j 
StTKorryj.  Ib.  4-  Irrationabilés  igitur  oinni  modo,  qui  non  ex- 
speciant  leinpus  augmeuti  et  suæ  naturæ  infirmilalem  adscribunt 
Deo. 
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turc , comme  le  soutiennent  les  Guostiqucs,  qüél’hommé 
dut  être  bon  ou  méchant,  mais  par  sou  propre  choix, 
afin  de  recevoir  éloge  ou  blâme  selon  la  justice.  L’homme 
était  donc  semblable  à Dieu  en  ce  sens  qu'il  était  sa 
propre  cause  à lui-mème.  L’image  de  Dieu  réside  en  lui 
en  cet  autre  sens  qu’il  est  un  être  libre,  qu’il  reçoit, 
à la  vérité,  tout  le  bien  qu’il  possède,  et  qu’il  le 
conserve  à son  gré.  Son  privilège  sur  l animal  et  sur  la 
création  inanimée,  est  qu’il  peut  connaître  le  bien,  le 
choisir,  l’approprier  à son  activité  innée,  l’aimer  et  en 
jouir  (i).  Mais>si  l’homme' doit,  par  sa  libre  volonté, 
comprendre,  s’approprier  le  bien,  etf  dans  le  fait,  recon- 
, naître  Dieu , il  lui  est  possible  également  de  dénier  à 
- Dieu  toute  obéissance;  et  par  là  de  se  fermer  à lui-même 
tout  accès  au  bien  et  à la  lumière  de  la  connaissance.  Le 
cas  se  présentant , la  faute  en  est  essentiellement  à ceux 
qui  se  détournent  de  Dièti , et  cette  faute  est  justement 
suivie  de  châtiment.  Toutefois , prévoyant  la  faiblesse 
de  l’npfnmç.  Dieu  eut  soin  que  si(les  égarés  loin  de  lui 
ne  persistaient  pas  dans  leur  désobéissance,  ils  pussent 
lui  revenir.  Le  désir  qu’il  aurait  éprouvé  de  se  manifester 
dans  l’homme  n’aurait  pu  être  accompli,  si  le  diable  eût 
emporté  sur  lui  la  victoire,  et. fût  parvenu  à séduire  les 
hommes.  Mais  Dieu  est  invincible  et  l’homme  devait  être 
ramené  au  bien.  Non,  Dieu  ne  permet  pas  sans  dessein  le 
pervertissement  de  l’homme  : c’est  une  occasion  pour 
celui-ci  de  constater  sa  propre  faiblesse  et,  s’il  est  sauvé 


(i)fc  lb.  IV,  h , 3.  Suæ  potestalis,  ipse  sibi  causa  est.  Ib.  37,  2 ; 
4';  G;  7.  Oùj£  ôfjioiü);  àya7CÔtro(  Ta  ix  tov  aùropârou  irfoayivopcva 
to?ç  fu~à  GTvav 5rïî  tùpiaxofievoiî. 
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sition  entre  le  bien  et  le  mal,  il  devait  estimer  le  bien  à 
un  prix  d’autant  plus  haut  qu'il  avait  appris  à l’aimer  ' 
davantage,  et  en  s'exerçant  à lutter  contre  le  mal , il  se 
fortifiait  d’autant  plus  dans  sou  obéissance  à Dieu  (i). 

Quant  à l'époque  de  cette  éducation  donnée  de  Dieu,  il 
a déjà  été  rapporté  plus  haut  que  la  révélation  et,  par  con- 
séquent aussi,  1 éducation  divine  avait  commencé  dès  le 
principe  du  monde.  Ce  fait  éclata  dans  la  loi  naturelle 
innée  dans  l’homme;  l’homme  dut  observer  cette  loi 
pour  parvenir  par  l’obéissance  jusqu’à  Dieu.  Déjà  les 
patriarches  la  portaient  dans  leur  sein  ; plus  tard , elle 
fut  consignée,  inscrite  dans  le  Décalogue,  parce  que  le 
peuple  dans  lequel  Dieu  devait  se  glorifier  s’était  cor- 
rompu sous  la  domination  égyptienne.  Puis,  il  devint 
nécessaire  que  de  nouveau  Dieu  appelât  les  hommes  à 
lui.  Alors  fut  imposée  aux  Juifs,  à cause  de  leur  pen- 
chant à la  défection,  la  loi  externe,  cérémonielle,  afin 
qu’ils  pussent  apprendre  la  vérité  par  les  symboles , l’é-  ’ 
ternel  par  le  temporaire,  le  spirituel  par  le  matériel , le 
céleste  par  le  terrestre.  C’est  cette  mêmel  i que  nous 
avons  ensuite  reçue  par  l’entremise  dû  Christ , qui  n a- 
brogea  point  la  loi  ancienne  dans  sa  partie  essentielle , 
mais  ne  fit  que  l’étendre  ; qui  conserva  toutes  les  lois 
naturelles,  mais  condamna , outre  les  mauvaises  actions, 
les  désirs  Coupables  eux-inèmes  ; qui  nous  affranchit  des 
pratiques  extérieures,  et,  par  les  symboles,  nous  con- 
duisit à la  vérité  (2).  Si  doue  toùl  le  passé  se  rapporte  à 
l’éducation  de  l’homme,  cette  éducation  fut  complétée 


(1)  Jb.  111,20,  1 sq.;  33,  1;  IV,  37,7;  3(),  ij  V,  3,  1. 
Virtus  enim  in  infirmitnle  perficitur,  meliorem  efficiens  hune , qui 
persuain  infirmitatem  cognoscit  virtulcm  Dci. 

(«)  Ib.  IV  , i3,  1 sq. ; 14  » J;  <5,  1 ; 16,  5. 
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par  l’apparition  du  Christ  sous  une  figure  humaine. 
Lorsque  les  hommes  eurent  cédé  aux  séductions  du 
diable,  Dieu  en  choisit  quelques  uns  dignes  qu’il  se  ma- 
nifestât à eux  par  son  fils  ; il  leur  Ordonna  de  se  séparer 
du  reste  des  hommes  qui  étaient  corrompus,  il  les  prit 
sous  sa  direction  particulière,  et  leur  promit  des  révé- 
lations à l’avenir;  mais  il  n’avait  d’autre  but  que  de  pré- 
parer un  développement  plus  étendu,  plus  parfait,  de 
l’Esprit  saint;  car  ces  élus  voyaient  en  idée  Dieu  qui 
allait  venir  en  vérité  au  milieu  des  hommes , et  quejques 
prophètes  seulement  étaient  visités  par  le  Saint-Esprit 
qui  devait  se  répandre , grâce  à la  révélation  chrétienne, 
sur  tous  les  peuples  (i).  Le  fils  de  Dieu  dut  se  manifester 
aux  hommes  sous  une  figure  purement  humaine,  afin 
que  l’ennemi  de  l'homme  fût  vaincu  par  un  homme  éga- 
lement. Il  n’y  avait  qu’un  homme  dans  lequel  Dieu  ha- 
bitât, qui  pût  unir  ainsi  Dieu  et  les  hommes  ensemble, 
et  les  amener  au  même  amour,  aux  mêmes  sentiments, 
qui  pût  réconcilier  les  hommes  avec  Dieu , et  révéler 
Dieu  aux  hommes,  les  habituer  à le  reconnaître  et  ac- 
coutumer Dieu  à habiter  dans  l’homme  (2).  Cependant 
tout  n’est  pas  fini  après  cette  manifestation  de  Dieu  : 
elle  n’est  que  le  commencement  d’une  nouvelle  période 
dans  l’éducation  de  l’humanité.  L’homme  ne  pouvait 
point  tout  d abord,  du  premier  coup,  participer  aux 
dons  de  Dieu  ; mais  , de  même  que  tout  le  fini  doit 
atteindre  sa  maturité  dans  le  temps,  l’homme  dut  être 
peu  à peu  habitué  au  séjour  de  l’Esprit  saint  en  lui  ; il 
dut  apprendre  insensiblement  à posséder  Dieu.  Dans  le 


(1)  lb.  10  , 1 ; 20 , 8;  12. 

(2)  lb.  III,  18,  7;  20,  2.  Ut  adsuesceret  hominem  percipere 
Deum  et  adsuesceret .Deum  habitare  in  homine. 

I.  21 
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principe,  une  parcelle  légère  de  l'Esprit  saint  lui  fut 
seule  appropriée  ; mais  c’était  un  gage  de  dons  plus  con- 
sidérables et  de  la  perfection  pour  laquelle  il  devait 
grundir  (i). 

Ainsi , saint  Irénéc  ne  voulant  pas  s’en  tenir  à la  révé- 
lation imparfaite  de  Dieu,  telle  qu  elle  a eu  lieu  jusqu’ici, 
s’élance  vers  des  espérances  qui  doivent  s’accomplir 
hors  de  notre  vie  terrestre.  A la  fin.  l’homme  tout  entier 
doit  être  sanctifié,  et  l'Esprit  saint  tout  entier  doit  rési-  * 
der  en  lui  ; car  l'homme,  dans  son  organisme  complet, 
étant  composé  en  partie  d’esprit,  en  partie  de  corps  et 
dame,  la  vraie  perfection,  après  la  résurrection  du 
corps , peut  trouver  place  en  nous.  La  doctrine  de  la 
résurrection  des  corps  a pour  saint  (renée  deux  signifi- 
cations, l’une  pratique,  l’autre  théorique.  Sous  le  rapport 
pratique,  il  s’attache  fermementâ  cette  doctrine,  afin  que 
nous  nous  laissions  exhorter  à sanctifier  non  seulement 
notre  esprit,  mais  encore  notre  âme,  cet  intermédiaire 
entre  le  corps  et  l'esprit,  à prémunir  la  chair  contre  tout 
mal  en  vertu  de  notre  libre  arbitre,  et  à la  purifier  de 
toute  contagion  (a).  Sous  le  rapport  théorique,  l’esprit,  le 
corps  et  1 âme  sont  trois  éléments  nécessaires  du  même 
être  ; lous  trois  réunis  constituent  l'homme  complet  qui 
doit  être  rétabli  dans  ses  hauts  privilèges  et  con- 
temple!* la  magnificence  de  Dieu.  Nous  devons  nous 
retrouver  les  mêmes  êtres  que  nous  étions  auparavant, 
seulement  sous  une  forme  glorifiée , sanctifiée  , dans  un 
corps  spiritualisé;  nous  devons  par  conséquent  aussi 
nous  souvenir  dans  la  vie  éternelle  de  la  vie  temporaire, 
chacun  dans  son  propre  corps  et  dans  son  âme  propre  ; 


(1)  Ib.  V,8,  1.  Paulatim  adsuescentes  capereet  portare  Deumj 
(a)  Ib.  6,1. 
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çar  chaque  corps  a son  âme  particulière,  comme  son 
caractère  particulier.  En  conséquence,  saint  Irénée  ré- 
prouve également  la  doctrine  de  la  permutation  des 
âmes,  la  traitant  d’hypothèse  insensée,  parce  qu’elle 
nous  destitue  du  sojuvenir  d’une  vie*antérieure,  et  que  ce 
souvenir  no  saurait  être  éteint  par  le  passage  de  l’âme 
dans  un  corps  nouveau;  car  le  corps  est  au  service  de 
l’âme,  et  peut  bien  modérer,  changer  l’activité  de  l’âme, 
mais  non  la  suspendre  entièrement  (i).  La  doctrine  de 
la  résurrection  des  corps  est  en  accord  parfait  avec  l’o-  1 
piuion  de  saint  Irénée  touchant  je  nombre  limité  des 
âmes.  Animé,  comme  Platon,  d’un  sentiment  d’horreur 
pour  ce  qui  n’a  point  de  mesure,  il  admet  conséquem- 
ment que  Dieu  a destiné  à la  vie  un  nombre  d’hommes 
délimité;  la  génération  doit  donc  cesser  par  une  dispo- 
sition , une  institution  divine  harmonique,  et  alors 
doivent  ressusciter  les  morts  (2) , dont  les  âmes  seront 
çouservées  jusque  là  (3);  il  sera  établi  un  tribunal  pour 
juger  les  bons  et  les  méchants;  les  uns  seront  destinés 
aune  vie  éternelle,  les  autres  à la  mort  éternelle  (4).  De 
plus,  à une  époque  déterminée  l’ancien  monde  périra, 
et  un  monde  nouveau  sera  formé,  différent  du  premier, 
non  dans  sa  substance,  mais  dans  sa  forme  (5), 

Qu’il  nous  soit  permis  de  fixer  encore  l’attention  par- 
ticulièrement sur  un  point  de  cette  doctrine,  touchant  la 
fin  des  choses,  Le  christianisme,  sous  sa  forme  primi- 
tive, tel  qu'il  se  présenta  au  monde,  s’efforça  de  ré- 


(1)  Ib.  11,33,  I sq.;  34  , 1 ; v,  6,  I ; 9,  1. 
(a)  Ib.  II , 33 , 5. 

(3)  /â.V,  3i , 3. 

(4)  Ib.  V , 37 , a. 

(?)  Z*.V,s»8,3}36,  1. 
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pandre  plutôt  des  principes  moraux  que  des  principes 
matériels.  Il  eut  principalement  en  vue  un  problème 
moral,  savoir  la  formation  d’une  société  religieuse,  d'une 
église,  laquelle  ne  pouvait  être  fondée  que  par  l’échange 
de  sentiments  purs , far  un  commerce  moral.  Cependant 
l’élément  physique  n’est  pas  complètement  absent  de 
cette  philosophie.  Ce  n’est  que  par  les  tendances  exclu- 
sivementascétiques,cénobitiques,  qu’il  eûtpu  disparaître 
complètement  ; et  ces  tendances  étaient  inconnues  à ces 
temps  qui  ne  cherchaient  à réaliser  rien  de  plus  que  la  so- 
ciété religieuse.  Or,  quoique  très  vaguement,  elles  sont 
déjà  indiquées  dans  la  doctrine  de  la  divine  Providence, 
puisque  cette  doctrine  détermine  les  rapports  physiques 
mêmes;  mais,  beaucoup  plus  positivement,  elle  montre 
comme  naturelle,  comme  essentielle  la  direction  dans  la- 
quelle l’esprit  des  premiers  chrétiens  s’est  mû  générale- 
ment touchant  la  fin  des  choses.  Alors  le  leurre  de  l’élé- 
ment physique  suscita  la  doctrine  de  la  résurrection  de  la 
chair  et  du  renouvellement  du  monde,  tel  qu’il  est  déjà 
annoncé  dans  la  plus  ancienne  formule  de  la  foi.  Saint 
Irénée,  qui  s’attacha  fermement  à ces  deux  points , avait 
pourtant  conscience  de  la  différence  qui  existe  entre 
l’élément  moral  et  l’élément  matériel  ; car  si  le  moral 
dépend  de  la  grâce  divine  et  de  notre  libre  arbitre,  la 
résurrection  de  la  chair  et  la  formation  d’un  nouveau 
monde  sont  entièrement  remises  à la  puissance  de  Dieu. 
De  cette  manière  on  comprend  clairement  la  pensée  sui- 
vante, que  , la  sanctification  de  l’homme  suppose  non 
seulement  la  sainteté  de  la  volonté , mais  encore  le  per- 
fectionnement de  tous  les  rapports  extérieurs. 

On  trouvera  sans  doute  que  les  doctrines  de  saint 
Irénée  ne  constituent  point  un  ensemble  scientifique, 
qu’elles  dépendent  encore  dans  plusieurs  parties  de  la 
forme  traditionnelle  des  doctrines  de  l’Église , et  qu  elles 
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s’appuient  sur  celles-ci  comme  sur  une  base  solide.  Ce- 
pendant on  ne  peut  méconnaître  dans  les  doctrines 
d Irénée  une  impulsion  scientifique  vivante  qui  s’ef- 
force de  composer  un  système  complet,  qui  procède 
même  avec  un  esprit  philosophique,  et  avec  l’assurance, 
développée  par  la  tradition  ecclésiastique,  de  trouver 
les  principes  de  la  raison.  Quelque  grossière  que  soit 
encore  cette  première  esquisse  de  la  doctrine  chrétienne, 
personne  pourtant  n’hésitera  à reconnaître  sous  des 
formes  encore  indécises  le  progrès  actif  de  la  philoso- 
phie chrétienne,  surtout  si  l’on  compare  les  essais  pos- 
térieurs qui , plus  mûrs  , en  sont  découlés.  Ces  doc- 
trines ne  sont  point,  en  tout  cas,  plus  informes  que 
celles  de  Thalès  ou  de  Socrate. 


CHAPITRE  III. 

Tertullien. 

Q.  Septimius  Florens  Tertullien,  malgré  ses  rapports 
étroits,  dans  la  plupart  des  points  de  sa  doctrine,  avec 
saint  Irénée  , abonde  en  récriminations  extrêmement 
violentes  contre  la  philosophie  de  l’antiquité.  Cet  homme, 
disons  mieux,  ce  héros , à qui  la  littérature  païenne  était 
familière,  qui,  à ce  qu’il  paraît  même,  était  fort  instruit 
dans  la  jurisprudence , s’attacha  avec  un  zèle  ardent  à 
l’Église  chrétienne,  et  y revêtit  la  prêtrise  qu’il  garda 
jusqu’au  moment  où  il  s’incorpora  dans  la  secte  héré- 
tique des  Montanistes.  Les  nombreux  écrits  qu’il  com- 
posa à la  fin  du  deuxième  et  au  commencement  du  troi- 
sième siècle,  ont  acquis  à l’Église  latine,  malgré  une 
profession  de  Montanisme  déclarée  ouvertement  dans 
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plusieurs,  une  grande  gloirê  à toutes  les  époques,  et, 
par  l’esprit  vigoureüx,  original,  qu’ils  décèlent,  ils  otlt 
aussi  pnissaninlent  contribué  à propager  les  idées  scien- 
tifiques. Ils  portent  le  sceau , impossible  à méconnaître, 
dé  la  rhétorique  africaine;  mais  cette  manière,  ces  anti- 
thèses brillantes,  sont  accommodées  au  goût  du  temps, 
et , si  l’on  sait  pardohner  à un  style  dont  le  caractère  est 
d’étrè  pressant,  des  emportements  momentanés  et  des 
hyperboles  audacieuses,  qui  sont  autant  de  faiblesses, 
on  finira  par  suivre  avec  un  vif  intérêt  les  grandes 
beautés  de  ses  ouvrages  , et  l’on  s’apercevra  que  Tertul- 
liétt  sut  parfaitement  approprier  la  manière  de  sort  école 
à son  génie  spécial.  Dans  ses  sorties  ironiques,  Vif, 
brusque,  saisissant,  il  sait  traduire  au-dehors  dans  le 
plus  magnifique  éclat  ses  fortes  et  lumineuses  convic- 
tions, tandis  qu’il  ne  laisse  percer  que  de  fausses  lueurs 
sur  tout  ce  qui  n’a  encore  pris  qu’un  développement  in- 
complet en  lui , et  qu  il  exprime  ses  pensées  indécises 
en  termes  brefs,  souvent  obscurs.  Si  ses  opinions  mou- 
tanistes  l’ont  éloigné  plus  tord  de  l’Église  catholique, 
elles  n’ont  cependant  point  éteint  en  lui  le  sentiment  qui 
résidait  originellement  dans  soit  sein.  Ait  contraire , 
d’une  part,  dès  que  le  montanisme  insista  sur  la  sévérité 
des  mœurs  et  sur  leur  pratique  extérieure , Tertullieh 
ne  lutta  plus  contre  le  paganisme  que  pour  ramener  la 
religion  chrétienne  à son  ancienne  position  qui,  en  Ce 
temps,  avait  commencé  à fléchir,  à dégénérer;  et,  d’autre 
part,  dès  que  le  montanisme  prétendit  au  don  nouveau 
de  prophétie,  Tertullien  , en  partageant  cette  préten- 
tion, he  fit  que  céder  à un  besoin  de  son  esprit,  qu’il 
avait  déjà  ressenti  précédemment  dans  sa  lutte  acharnée 
pour  l’affermissement  de  la  religion  nouvelle.  Ainsi  le 
môntànisme  de  Tertullien  soutient  le  plus  intime  rap- 
port avec  sa  manière  propre  de  penser  et  avec  les  tradi- 
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tions , lesquelles  racontent  qu’il  s’était  séparé  à la  fin  du 
parti  montaniste  et  avait  fondé  une  secte  particulière.  Ce 
qu  il  est,  en  tout  cas,  parfaitement  juste  d’établir,  c’est 
que  la  nature  de  Tertullien  ne  pouvait  se  mettre  servile- 
ment sous  la  dépendance  d aucun  parti  (1). 

Toutefois,  cet  esprit  indépendant  se  soumit  pleine- 
ment à la  tradition  de  l’Église.  Et  cette  soumission  ren- 
ferme l’explication  exacte  de  l’attitude  que  prit  Tertul- 
lien à l’égard  de  la  philosophie,  et  qui  s’annonce,  au 
premier  aspect,  comine  absolument  hostile.  Que  de  fois 
et  avec  quelle  violence  il  attaque  la  doctrine  platoni- 
cienne ; avec  quelle  autorité  il  réprouve  le  stoïcisme  qui 
soutient  cependant  le  rapport  le  plus  exact  avec  la  plu- 
part de  ses  propies  doctrines!  Il  combat  ainsi  les  sys- 
tèfties  philosophiques  qui  trouvaient  de  son  temps  le 
plus  de  fuveur  parmi  les  chrétiens.  Socrate,  le  père  de 
presque  toutes  les  doctrines  de  la  Grèce,  il  le  met  en 
lambeaux , présentant  les  interprétations  les  plus  hai- 
neuses de  toutes  les  paroles  que  ce  sage  proféra  dans  le 
moment  le  plus  sublime  de  sa  vie,  alors  qu’il  la  sacrifiait 
à sa  manière  île  penser.  Le  démon  de  Socrate  n’est  aux 
yeux  de  Tertullien  qu’un  mauvais  génie  qui  l’avait  en- 
chaîné (?)  ; car  personne  ne  participe  à la  vérité  sans 
Dieu,  et  personne  ne  connaît  Dieu  sans  le  Christ,  et  le 
Christ  est  à jamais  inconnu  sans  l’Esprit  saint  et  sans  la 
Foi.  Or,  de  toutes  ces  choses,  les  païens  ne  savaient 
rien.  Leurs  poètes,  sophistes  et  philosophes,  ont  puisé 
à la  source  des  prophètes , mais  ils  n’en  ont  rapporté 
qu’une  vérité  obscure,  encore  enveloppée  de  nuages , 


(1)  Cf.  L’ Antignostique  de  Néander.  b' Esprit  de  Tertullien  ; 
p.  5i>9. 

(a)  De  anima,  l ; 3g. 
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telle  qu’elle  se  montrait  aux  Juifs  ; et  lors  même  que  la 
vérité  simple  leur  eût  été  présentée,  ils  l’eussent  com- 
pliquée, voilée  par  leurs  recherches  téméraires  sur  des 
sujets  insondables,  ils  l’eussent  rendue  douteuse (i).  Les 
philosophes  sont  les  patriarches  des  hérétiques  ; leurs 
doctrines  ont  été  scrutées  par  ceux-ci  avec  l’ambitieux 
désir  de  pénétrer  ce  qui  n’a  pas  été  révélé  à la  foi.  La 
philosophie  est  l’œuvre  des  démons , ce  sont  eux  qui 
l’ont  enseignée , ce  sont  eux  qui  l’ont  préconisée  (2).  Na- 
turellement, Tertullien  est  bien  loin  de  tenir  le  christia- 
nisme pour  une  sorte  de  philosophie  (3).  On  dut  presque 
penser  à une  raillerie  amère , lorsqu’on  le  vit  vêtir  le 
manteau  de  philosophe,  et  reconnaître  ainsi  une  analo- 
gie entre  la  philosophie  et  le  christianisme  (4). 

Un  homme,  pensera-t-on,  qui  portait  un  jugement  si 
sévère  sur  la  philosophie,  devait  n’avoir  rien  de  com- 
mun avec  les  recherches  philosophiques , et  il  ne  s’en 
était  approché  que  pour  les  repousser  aussi  loin  qu’il 
était  en  lui.  Tel  est,  en  effet,  sop  point  de  vue.  Il  croit 
que  la  philosophie  n’est  d’aucune  utilité  et  qu’il  suffit  de 
la  foi,  quelque  resserrées  qu’en  soient  les  bornes.  Il  ne 
nous  est  accordé  que  de  savoir  ün  peu , mais  un  chré- 
tien n’a  pas  la  légitime  faculté  de  pénétrer  au-delà  de  ce 
qu’il  lui  est  permis  de  découvrir;  et  il  ne  lui  est  permis  de 
découvrir  que  ce  qui  est  enseigné  de  Dieu  ; mais  ce  que 


(1)  Apol.  47. 

(a)  De  anima,  1;  3.  Philosophis patriarchis,  Ht  ita  dixe- 

rim,  hæreticorum.  Deprœsc.  hœr.  7.  Hæ  sunt  doctrinæ  hominum 
et  dæmoniorum.  Adv,  Marc.  V,  19. 

(3)  Apol.  46. 

(4)  De  pallio  c,  6.  Gaude , pallium,  et  exulta  , melior  jam  te 
philosophia  dignata  est , ex  quo  christianum  vestire  cœpisti. 
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nous  apprenons  de  Dieu  est  un  tout  complet  (i).  Le  be- 
soin de  savoir  devient  inutile  après  Jësus-Christ,  et  inu- 
tiles deviennent  les  recherches  après  l’Évangile.  Si  nous 
avons  la  foi , nous  ne  désirons  rien  au-delà , car  nous 
croyons  tout  d’abord  que  nous  ne  devons  rien  croire  de 
ce  qui  est  hors  la  foi  (2).  La  foi  est,  au  jugement  de  Ter- 
tullien,  si  complètement  suffisante,  que  le  croyant  ne 
désire  rien  de  plus , ni  de  lire  l’Écriture , ni  de  recevoir 
le  baptême.  La  foi  pleine  et  entière  est  sûre  du  salut  (3). 
Tertullien  recommande  une  foi  si  aveugle,  comme  il  a 
déjà  été  dit  précédemment,  qu’on  la  désire  plutôt  que 
l’instruction  procurée  ou  ordonnée  par  cette  foi  (4).  C’est 
absolument,  pleinement  que  nous  devons  nous  sou- 
mettre à la  voix  de  Dieu , et  nous  n’avons  pas  à exa- 
miner si  elle  est  en  réalité  de  Dieu.  Le  mot  du  Seigneur  : 
« Cherchez  et  vous  trouverez,  » ne  peut  s’appliquer 
qu’aux  temps  où  Jésus  n’était  pas  encore  reconnu  comme 
Christ,  et  où  il  renvoyait  par  conséquent  les  Juifs  à leurs 
Écritures  sacrées  pour  y reconnaître  son  annoncia- 
tion  (5). 

C’est  en  ce  sens  que  Tertullien  expose  la  tradition  de 
1 Église.  Les  hérésies  tiennent  leur  nom  du  choix  qu’elles 


(1  ) De  anima , 2 fin.  Nam  et  certa  semper  in  paucis  et  amplius 
illi  (sc.  christiano)  quærere  non  licet,  quam  quod  invenirî  iicet. 

Porro  non  amplius  inveniri  licet,  quam  quod  a Deo  disci- 

tur.  Quod  autem  a Deo  discitur  totum  est. 

(2)  De  prœsc.  hœr.  8.  Nobis  curiositate  opus  non  est  post 
Christum  Jesum  , nec  inquisitioue  post  Evangelium.  Cum  credi- 
mus,  nihil  desideramus  ultra  credere.  Hoc  enim  prius  credimus 
non  esse , quod  ultra  credere  debemus. 

(3)  De  bapt.  18  fin.  Fides  integra  secura  est  de  salute.  De 
prœsc.  hœr.  14. 

(4)  De  cor.  mil.  2.  *■ 

(5)  De  prœsc.  hœr.  8. 
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font,  mais  le  chrétien  n’a  pas  à choisir  : rien  n’est  laissé 
à son  libre  arbitre.  Les  apôtres  sont  nos  maîtres  ; ils  n’a- 
vancent rien  non  plus  de  leur  propre  autorité , mais  ils 
transmettent  fidèlement  aux  nations  les  doctrines  qu  ils 
Ont  reçues  du  Christ  (i).  C’est  à nous  de  maintenir  la 
règle  de  la  foi , la  tradition  des  apôtres,  la  tradition  orale 
plus  encore  que  la  tradition  écrite  ; car  on  discute  sur  le 
canon  des  Écritures  saintes , on  hésite  en  les  interpré- 
tant. Nous  devons  d’abord  nous  demander  où  est  la 
tradition  véridique(2).  Les  apôtres  ont  tracé  sa  véritable 
règle  à l’Église  qu’ils  ont  fondée  ; cette  Église  l a trans- 
mise comme  un  germe  de  doctrine  aux  autres  Églises, 
qui  se  lient  toutes  les  unes  aux  autres  et  forment  une 
seule  Église.  C’est  ainsi  que  nous  nous  rattachons  par" 
l imité  de  doctrine  à l’Église  apostolique.  C’est  un  signe 
de  la  vérité  de  nos  croyances  (3).  On  ne  peut  pas  tenir 
plus  fortement  que  Tertullien  à l’unité  de  la  doctrine  et 
de  l’Église;  en  s’y  attachant,  il  consolide  sa  foi.  De  même 
qu’un  membre  puise  sa  santé  et  sa  force  dans  son  union 
avec  les  autres  membres,  de  même  il  fortifie  sa  foi  en 
vivant , en  croyant  de  concert  avec  les  autres  chrétiens , 
parce  qu’ils  forment  un  même  corps  avec  lequel  il  se 
voit  grandir.  Rien  ne  peut  donc  le  troubler  dans  la  sécu- 
rité de  sa  foi,  ni  l’instinct  de  recherche,  — combien  de 
fois  il  condamne  la  curiosité,  le  désir  de  savoir  ! — ni 
le  doute  sur  la  possibilité  de  ce  que  la  règle  de  la  foi 
enseigne,  et  sur  le  degré  de  croyance  que  cette  règle 


(1)  De  prœsc.  hœr.  6. 

(i)  II).  1 4 sqq. 

(3)  lb.  20.  Traducem  fides  et  semina  dortrinae.  Jb , ïl.  Com- 
municamus  cura  eubsiis  apostolicis , quod  nulla  doetriria  diversa  : 
hoc  est  testimonium  veritalis. 
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mérite;  car  ne  rien  savoir  contrairement  à ia  règle,  c’e9t 
tout  savoir  (i);  la  foi,  non  le  savoir,  rend  heureux;  ce  , 
qu’avance  la  tradition  sainte  est  digne  de  créance  parce 
qu’il  est  insensé;  il  est  certain,  parce  qu’il  est  impos- 
sible (a). 

C’est  une  remarque  assez  curieuse  à faire  qu’un 
homme  puisse  tenir  si  opiniâtrément  à l'unité  de  l’Église 
et  à l'infaillibilité  de  la  doctrine  ecclésiastique,  quand 
lui-même  appartient  à un  parti  religieux,  quand  lui- même 
accuse  presque  l’Église  entière  de  comprendre  trop  étroi- 
tement l'action  de  Dieu  sur  notre  esprit , de  mépriser  ou 
de  négliger  la  discipline  ainsi  que  les  pratiques  pieuses, 
et  qu’il  croit,  en  conséquence,  devoir  s’en  séparer  (3). 
Mais,  sans  doute,  il  s’inquiétait  peu  de  l’unité  extérieure 
de  l’Église;  il  l’entend  dans  le  sens  spirituel  (4),  et  il 
pense  combattre  pour  l’Église  ancienne  et  véritable, 

• même  lorsqu’il  défend  les  nouvelles  révélations  de  Mon- 
tanus,  de  Friscilla,  de  Maximilla.  Qu’on  réfléchisse  à sa 
position,  et  l’on  ne  trouvera  rien  détonnant  à ce  que, 
désireux  déconsolider  l’ancienne  église,  il  acquiesce  aux 
révélations  nouvelles.  Ce  qui  lui  importe  surtout,  c’est 
une  hase  solide  pour  ses  convictions;  jusqu’où  iront- 
elles,  il  s’en  inquiète  peu.  Mais  il  doit  craindre  que  les 
païens  et  aussi  les  hérétiques,  tout  en  procédant  du 
Nouveau  et  de  l’Ancien  Testament,  n’attaquent  ladoc- 


(t)  Ib.  14. 

(2)  De  carne  c/ir.  5.  Credibile  est,  quia  ineptum  est. 

Certum,  quia  impossibile. 

(3)  Ceux  qui  rejettent  le  Paraclet  et  les  nouvelles  prophéties, 
et  se  livrent  à la  volupté,  sont,  selon  lui , les  psy chiques, psjchici. 
De  jrjunio  ndvers.  Psyc/ticos , 1. 

(4)  De pud.  21  ^n.  Sed  ecclesia  spiritus  per  spiritalem  homi- 
nem  , non  ecclesia  numerus  episcoporum. 
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trine  orthodoxe,  qu’ils  n’opèrent  des  scissions  dans  l’É- 
glise: bien  plus,  que  le  doute,  le  désaccord,  ne  s’intro- 
duisent dans  l’Église  orthodoxe  elle-même , et  qu’une 
sévérité  moins  stricte  dans  la  pratique,  une  nouvelle 
manière  de  considérer  les  choses,  ne  se  répande  insen- 
siblement. Il  ne  trouve  aucune  garantie  de  sécurité  sur 
ces  points  dans  les  Écritures  saintes.  L’Ancien  Testa- 
ment a lui-même  été  ébranlé  par  le  Nouveau;  tout  ne 
continue  pas  d’y  avoir  une  valeur  pour  nous;  la  règle 
que  Tertullien  a lui-même  établie  pour  discerner  ce  qui 
est  encore  bon  de  ce  qui  est  abrogé  (t)  pouvait  difficile- 
ment lui  servir  pour  l’appréciation  de  tous  les  points  de 
la  doctrine;  d’ailleurs  cette  règle  n’est  pas  universelle-  % 
ment  reconnue  ; le  Nouveau  Testament  lui-même  est 
susceptible  d’interprétations  trop  différentes  entre  elles; 
Tertullien  trouve  même  ici  la  diversité  naturelle,  car  il 
fallait  des  hérésies  pour  l’épreuve  des  véritables  chré-  • 
tiens.  Mais  il  devait  y avoir  aussi  des  passages  équivo- 
ques dans  l’Écriture  sainte  pour  que  les  hérésies  puissent 
rendre  leurs  opinions  vraisemblables  (2).  Ainsi  Tertul- 
lien ne  trouve  contre  les  hérésies  aucunes  raisons  solides , 
même  dans  l’Écriture  sainte  ; bien  plus,  il  n’est  pas  rare 
qu’il  se  voie  contraint  d’avoir  recours  à des  interpréta- 
tions téméraires  pour  mettre  ses  convictions  en  accord 
avec  les  préceptes  de  l’Écriture.  Comment  aussi , vu  l’in- 
certitude du  canon  des  Écritures  sacrées,  vu  l’inexpé- 
rience dans  l’art  de  l’interprétation,  vu,  enfin,  l’absence 
de  sens  historique  à cette  époque,  pouvait-il  régner  une 
confiance  parfaite  en  cette  source  des  idées , des  opi- 
nions ! Rien  de  plus  certain,  sans  doute,  que  la  règle  de 


(1)  Cf.  Néander,  op.  cit.  pag.  9.52. 

(2)  De  rexurr.  ctirn.  63. 
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la  foi , mais  elle  ne  réunit  pas  la  plénitude  des  adhésions 
sur  tous  ses  termes,  lesquels  prêtent  à différents  sens; 
du  reste  , Tertullien  est  fort  éloigné  d’admettre  que 
toute  connaissance  de  la  vérité  est  impossible  pour  cela. 
Il  n’en  veut  pas  moins  poser  cette  règle  en  base  certaine 
des  recherches,  et  en  mesure  d’appréciation,  au  moyen 
de  laquelle  l’on  puisse  discerner  le  vrai  et  le  faux.  On 
peut  s’avancer  au-delà , et  se  ranger  avec  tels  de  ses 
frères  qui  sont  exercés  aux  recherches , mais  il  ne  fau- 
drait pas  faire  dépendre  le  salut  du  monde  de  l’in- 
vestigation (i).  Il  conçoit  parfaitement  que  l’on  ne 
puisse  pas  renoncer  au  droit  de  recherche  et  s’en 
tenir  à l’antiquité;  mais  il  ne  prétend  pas  repousser  cette 
antiquité,  encore  moins  la  fausser;  les  temps  modernes 
peuvent  y être  en  germe;  la  vérité  ne  saurait  être  entra- 
vée par  rien,  ni  par  l’habitude  , ni  par  une  époque  don- 
née , ni  par  aucune  considération  de  personne  ou  de 
lieu.  Le  plus  récent  pour  nous  est  souvent  le  plus  ancien 
en  soi;  carie  Christ , lè  vrai  absolu,  est  de  toute  éternité. 
Ce  n’est  pas  leur  nouveauté  qui  confond  les  hérétiques, 
c’est  la  vérité  (2).  Mais  s’il  est  tenté  d’avancer  dans  la 
recherche  du  vrai  plus  loin  que  la  primitive  révélation 
chrétienne  et  la  règle  de  la  foi  ne  l’autorisent , alors , 
comme  les  simples  chrétiens,  du  moins,  qui  peuvent 
croire  simplement  et  non  se  livrer  à l'investigation,  il 
réfléchit  à une  base  certaine  qui  repousse  les  recherches 
oiseuses  et  la  curiosité , qui  exclut  les  hérésies  et  fonde 
l’harmonie  dans  l’église  ; car  il  soutient  que  le  christia- 
nisme et  la  doctrine  qui  y est  enseignée,  n’est  pas  dé- 


(1)  Deprcesc.  hcer.  14. 

(2)  Devirg.  vel.  1.  Hæreses  non  tam  novitas  quam  veritas  re- 

. . . 1 

vmcit. 
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volue  aux  docteurs,  aux  savants,  qui  ne  sont  qu’en 
petit  nombre;  tous  doivent  y avoir  part  ; le  christianisme 
n’est  pas  une  doctrine  secrète,  ésotérique  (i).  Sur  ce 
point,  Tertullien  trouve  ses  seuls  secours  dans  l’Esprit 
saint  qui  vivifie  encore  constamment  l’Église  chrétienne 
et  lui  fait  entendre  sa  voix  ; car  cette  faculté  du  pressen- 
timent, dont  tous  les  hommes  sont  en  possession  (2) , est 
de  1 essence  de  l’âme;  et  les  songes  surtout,  bien  qu’en- 
voyés souvent  par  les  démons,  nous  annoncent  Dieu 
également  et  nous  assurent  la  présence  de  l’Esprit  divin 
qui  est  répandu  au-dessus  des  corps  charnels , en  sorte 
que  la  majorité  des  hommes  apprennent  à connaître 
Dieu  par  les  apparitions  qui  surgissent  dans  leurs 
rêves  (3).  Or,  comment  Dieu  n’uurait-il  pas  dispensé  ces 
dons  et  ces  révélations  particulièrement  à la  sainte 
Église?  Tertullien  regarde  donc  comme  une  offense 
commise  envers  l’Esprit  saint,  comme  un  sentiment  ca- 
pricieux, de  prétendre  refuser  à la  présente  Eglise  ce 
qui  est  commun  à tous  les  hommes  et  fut  incontestable- 
ment le  partage  de  l’Église  ancienne,  à savoir  : le  don 
de  prophétie  et  d illumination  d’en-haut  (4).  Or  il  recon- 
naît que  ce  don  fut  accordé  aux  Montenistes,  et  c'est 
pourquoi  il  se  rattache  à eux.  Là,  lesprit  est  saisi, 
ravi  à son  sens  iutime,  à sa  conscience;  la  force 
divine  lombrage,  pour  ainsi  parler,  ün  ne  saurait 
nier , en  réfléchissant  à cette  idée  d’une  extase  sans  con- 


(1)  De  presse,  hœr.  25  sq. 

(2)  De  anima , 22;  24;  adv.  Marc.  II,  9;  De  test,  artim.  5. 
Mirum  , sia  Déo  data  (sc.  auima)  novit  divinare. 

(3)  lb.  47-  Major  pœne  vis  kominum  ex  visionibus  Deum  dis— 
cunt, 

(4)  Adv.  p sy ch.  1. 
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science,  que  les  points  de  vue  des  anciennes  religions  ne 
prévalussent  dans  Tertullien  ainsi  que  dans  Tatien  (i). 
Les  révélations  des  Montanistes,  selon  1 espoir  de  Ter- 
tullien, doivent  donc  écarter  toutes  les  questions  soule- 
vées par  l’hénésie  çt  apaiser  la  soif  du  savoir  (2).  Ce  ne 
sont  point  des  choses  absolument  nouvelles  et  inconnues 
qu’ils  doivent  annoncer;  mais  ils  se  proposent  de  main- 
tenir la  règle  de  l’Église,  qui  est  une,  immobile,  im- 
muable, de  nous  fortifier  dans  l’exacte  intelligence  de  la 
doctrine  ancienne  , et  de  nous  conserver  intacte  la  vraie 
interprétation  de  l’Écriture  sainte,  en  ajoutant  à toutes 
ces  bonnes  choses  de  meilleures  encore,  et  en  nous  con- 
duisant sans  repos  ni  trêve  en  avant  dans  la  vie  et  la 
doctrine.  Car  de  même  que  le  diable  augmente  tous  les 
jours  le  nombre  de  ses  inventions,  de  même  l’œuvre  de 
Dieu  ne  doit  pas  s’immobiliser  ; au  contraire,  le  Seigneur 
nous  a envoyé  le  Paraclet  pour  avancer,  selon  l’ordre 
des  temps,  dans  la  sugesse  : Tétroite  intelligence  de 
l’homme  ne  pouvait  tout  comprendre  en  une  seule 
fois  (3). 


(1)  Adv.  Marc.  IV,  22.  In  causa  novae  prophétisé  gratiæ  ecsta- 
sin  , ici  est  amentiam  , conveuire.  In  Spirilu  enim  homo  constitu— 
tus,  præsertim  cum  gloriam  Dei  conspicit,  vel  cum  per  ipsum 
Deus  loquitur,  necesse  est  excedat  sensu,  obumbratus  scilicet  vir- 
tute  divina , de  quo  inter  nos  et  psychicos  qusestio  est. 

(2)  De  resurr.  carn.  63  fin.  Cujtis  si  hauseris  fontes , nullum 
poteris  sitire  doclrinam,  nulius  te  ardor  exuret  quæstionum. 

(3)  Adv.  psych.  1 ; De  virg.  vel.  1.  Quale  est  enim,  ut  dia- 
bolo semper  opérante  et  adjiciente  qnotidie  ad  iniquitatis  ingénia, 
opus  Dei  aut  cessaverit  aut  proficere  destiterit?  Cum  propterea 
Paracletum  miserit  Dominus,  ut,  quoniam  humana  mediocritas 
omnia  semel  capere  non  poterat,  paulatim  dirigerelur  et  ordinare- 
tur  et  ad  perfectum  perduceretur  disciplina  ab  illo  vicario  Domini, 
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Ainsi  nous  le  voyons  : Tertullien  ne  voulait  en  aucune 
façon  s’opposer  au  développement  ultérieur  des  doctrines 
chrétiennes.  Au  contraire,  comme  nous  le feronsohscrver 
bientôt  plus  exactement,  c’est  un  de  ses  principes  fon- 
damentaux que  tout  marche  de  progrès  en  progrès  et 
sans  interruption.  Tertullien  est  du  nombre  des  hommes 
qui  vivent  dans  la  conviction  que , toutefois,  une  opinion 
n’est  un  véritable  avancement  qu’autant  qu’elle  ne 
rompt  pas  avec  l’antiquité  et  qu’elle  conserve  le  bien 
reconnu  du  passé  ; venu  à une  époque  où  das  traces  de 
décadence  se  dénonçaient  déjà , et  où  l’on  ne  voyait  s’ou- 
vrir nulle  part  une  voie  certaine  de  progrès , il  s’imposa 
donc  la  double  tâche  d’assurer  l’ancien  contre  l’orgueil 
du  nouveau. 

Conséquemment  on  pourrait  penser  que  le  point  d’ar- 
rêt pris  par  Tertullien  dans  le  montanisme  lui  suffirait 
pleinement,  qu’il  ne  se  livrerait  à aucune  recherche  ulté- 
rieure, qu’il  n’aurait  recours  à aucune  philosophie.  Mais 
il  n’en  fut  point  ainsi  de  lui  ; en  mettant  en  œuvre  tous 
les  moyens  qu’offre  la  révélation  contre  la  témérité  de 
la  curiosité  humaine , il  fut,  au  contraire , poussé  insen- 
siblement à la  philosophie.  Ce  fait  nous  parait  assez 
instructif  pour  ne  point  regretter  la  peine  que  nous 
avons  prise  de  suivre  Tertullien  à travers  toutes  ses  opi- 
nions , toutes  ses  erreurs. 

Il  faut  y réfléchir  : Tertullien  se  trouve  engagé  dans 
une  lutte  acharnée  contre  les  païens,  contre  un  grand 
nombre  d’hérétiques  de  partis  différents,  même  contre 
les  orthodoxes  pleins  d’un  froid  mépris  pour  les  révé- 
lations du  montanisme.  Il  lui  faut  justifier  devapt  leur 


Spiritu  sancto. Quæ  est  ergo  Paracleti  administratif),  nisi 

hæc , quod  intellectus  reformatur,  quod  ad  meliora  proficitur  ? 


Digitized  b 


- T^l*.  - 


« • 


APOLOGIE.  POLÉMIQUE.  337 

tribunal  la  vérité  de  ses  convictions.  Maïs  tous  n'accep- 
teront pas  les  arguments  empruntés  de  l’esprit  prophé- 
tique des  Montanisles  ; il  est  donc  obligé,  pour  com- 
battre ses  adversaires,  de  chercher  un  autre  terrain.  Lût 
il  a encore  pour  cela  un  autre  motif.  H attache  une  haute 
importance  à la  discipline  de  l’Eglise;  il  honore  particu- 
lièrement la  simplicité,  la  rigueur  et  la  fermeté  de  l’É- 
glise ancienne , et  c’est  par  ce  côté  que  le  montanisme 
obtient  son  adhésion  ; mais  hors  de  là  l'esprit  de  la 
réflexion  l’anime  ; le  développement  de  la  doctrine  de 
l’Église  l’occupe  activement,  et,  sur  ce  point,  les  dons 
de  prophéties  accordés  aux  Montanistes  ne  peuvent  le 
satisfaire  entièrement,  car  ils  concernent  surtout  la  dis- 
cipline , et  la  doctrine  peu  (i).  En  homme  comme  Ter- 
tulljfn , qui  aspirait  à découvrir  les  principes  du  chris- 
tianisme jusque  dans  ses  éléments  les  plus  intimes,  qui, 
dans  le  fait , ne  se  montrait  guère  moins  hardi  que 
les  Gnostiques  (2),  ne  pouvait  pas  trop  s’empêcher  d’ad- 
mettre une  autre  source  de  connaissance  par-delà  la 
tradition  historique  et  les  assertions  des  prophéties 
nouvelles.  » 

Teri  ullien  nomme  cette  autre  source  de  connaissance 
la  nature , force  constamment  vivante,  active,  nullement 

A. 

différente,  dans  son  essence,  de  la  raison.  L’àme  que 


(j)  Tertullien  le»  rapporte  au  développement  de  la  doctrine 
toutes  les  fois  qu’ils  n’impliquent  rien  advenus  catholicam  tradi - 
tionei».  On  trouve  un  exemple  de  l’usage,  de  l’utilité  qu’il  en  tirait 
pour  sa  doctrine  dans  De  anima  , 9.  Mais  ces  dons  ne  pouvaient 
évidemment  fournir  rien  de  bien  certain.  Les  révélations  des  Mon- 
tanistes étaient,  sous  ce  rapport,  encore  plus  équivoques  que  les 
Écritures  sacrées. 

fa)  Cf.  v.  g.  De  carne  Chr.  17. 

I.  22  : 
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nous  tenons  de  la  nature  nous  atteste  la  vérité.  Plus  ses 
témoignages  sont  vrais  , plus  ils  sont  simples  ; et  plus 
ils  sont  simples , plus  ils  sont  intelligibles;  et  plus  intel- 
ligibles, plus  universels;  et  plus  universels,  plus  natu- 
rels; et  plus  naturels  , plus  divins.  La  nature  est  la  maî- 
tresse,  l'institutrice;  l’âme  est  l’élève  : Dieu  est  le  maître 
de  la  maîtresse  (i).  Tout  le  monde  atteste  Dieu  dans  les 
exclamations  involontaires.  La  conscience  intime  de 
cette  vérité  est  vivante  partout;  elle  proteste  contre  les 
païens,  malgré  leur  volonté  , dans  leur  propre  sein. 
L’attestation  de  la  vérité  au  fond  de  l’âme  est  plus  an- 
cienne que  le  témoignage  des  prophéties  ; la  conscience 
d’un  Dieu  est  la  dot  originelle  de  l’âme  (2).  C’est  dans  les 
termes  les  plus  véhéments  qu’il  se  déchaîne  contre  les 
contempteurs  de  la  nature,  ainsi  que  contre  un  Mar- 
cion.  Le  monde,  l’œuvre  la  plus  belle,  a été  créé  par 
Dieu  pour  se  révéler  (3).  Au  début,  la  nature  doit  nous 
apprendre  à connaître  Dieu  (4).  Jamais  Dieu  n’est  caché, 
jamais  Dieu  ne  nous  fait  défaut,  toujours  il  est  connu, 
entendu,  vu,  comme  il  lui  plaît.  Ce  qui  témoigne  de 
Dieu , c’est  tout  ce  que  nous  sommes,  et  ce  dans  quoi 
nous  sommes  (5).  Tcrtullien,  plein  de  cette  confiance 


(1)  De  test.  anim.  5.  Hæc  testimonia  animæ  quanto  vera, 
tanto  simplicia , quanlo  simplifia  , tanto  vulgaria  , quanto  vulgaria, 
tanto  communia,  quanto  communia, .tanto  naturalia , quanto  na- 

turalia,  tanto  divina. Magistia  natura,  anima  discipula. 

Quicquid  aut  ilia  edocuit  aut  ista  perdidicit,  a Deo  tradilum  est, 
magislro  scilicet  ipsius  magistrat. 

(■i)  Atlv.  Mare.  I,  10.  Ante  anima,  quant  prophetia.  Animæ 
enim  a pritnordia  conscientia  Dei  dos  est,  eadem  , nec  alia  et  in 
Ægypliis  et  in  Syris  et  in  Ponlicis. 

(3)  Jb.  i3. 

(4)  Jb.  18. 

(5)  lb.i  o. 
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dans  le  témoignage  de  la  nature  et  de  lame  instruite  par  * 
la  nature,  va  jusqu'à  nommer  laine  une  chrétienne  de 
nature  ( 1 ),  mot  qui  ne  doit  être  pris  que  dans  un  sens  res- 
treint; car  nous  devenons  chrétiens,  nous  ne  le  sommes 
pas  en  naissant  (a).  Fermement  attaché  au  témoignage 
naturel,  qui  est  répandu  universellement,  autant  chez 
les  juifs  que  chez  les  païens  , il  aime  à invoquer  égale- 
ment le  langage,  œuvre  de  la  nature,  en  témoignage  de 
la  vérité  de  ses  convictions.  La  conscience  silencieuse 
de  la  nature,  la  divinité  de  l’àme  elle-même,  s’est  expri- 
mée dans  la  dénomination  des  choses  (3). 

Dans  tous  ces  appels  à lame,  à la  nature,  il  faut  na- 
turellement entendre  la  nature  qui  n’est  point  faussée, 
ni  troublée  par  le  péché.  Mais  cette  nature  consiste  dans 
la  raison,  car  l’âme  est  naturellement  raisonnable,  puis- 
qu’elle procède  d’un  être  raisonnable.  Tout  ce  que  Dieu 
a créé  est  raisonnable,  ou  plutôt  est  l ame  née  du  souffle 
divin.  Si  l’àme  renferme  quelque  chose  d irraisonnable 
en  elle,  et  que  sa  nature  se  soit  ainsi  développée,  ce  vice 
provient  uniquement  d’une  transgression  de  sa  part 
(car  toute  transgression  est  irraisonnable  ) , laquelle  a 
nourri  cet  ancien  défaut  depuis  le  commencement  (4). 
Toutefois,  il  ne  peut  pas  s’ensuivre  la  destruction  du 
raisonnable  dans  lame;  une  autre  nature  qui  a crû  par 
superfétation  ne  peut  pa9  étouffer  le  naturel  proprement 


(1)  Jpnl.  17.  O testimoniu.il  anima;  nalufaliler  Christian». 

(2)  lb.  t8.  De  test.  an.  1. 

(3)  De  virgin.  vcl.  5. 

(4)  De  anima,  iG.  Naluraleenim  rationale  credendum  est,  quod 
animir  a prlmorJio  sit  ingenitum  a raliouali  videlieet  auctorc.  Quid 
enim  non  rationale,  quod  Deus  jussu  quoque  ediderit,  nedum  id, 
quoque  proprie  alflatu  suo  emiserit  ? etc. 

• '• 
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dit,  le  prédominant,  le  divin  dans  la  nature  ; la  défec- 
tuosité de  Famé  ne  peut  être  placée  que  parmi  les  om- 
bres, les  apparences , parce  qu  elle  n’est  pas  Dieu,  mais 
elle  ne  peut  pas  être  anéantie  , car  elle  vient  de  Dieu. 
Même  dans  l’homme  le  plus  dépravé,  il  y a encore 
une  semence  de  bien,  il  luit  encore  une  lumière,  il  reste 
toujours  le  témoignage  de  l’âme  en  faveur  de  Dieu  (i). 
Ceci  s’appuie  sur  ce  que  Tertullien  s’en  réfère  lui-même 
à la  raison  pour  baser  la  foi  et  la  tradition  ; la  raison 
fournit  la  loi , et  la  loi  rationnelle  a droit  au  respect  ; 
l’habitude  doit  être  honorée  simplement  comme  inter- 
prète de  la  raison  (2).  Tout  est  en  Dieu  aussi  bien  natu- 
rellement que  rationnellement  (3).  De  même  que  Dieu 
a tout  prévu,  ordonné,  disposé  avec  raison  , de  même  il 
a voulu  que  la  raison  présidât  à toute  action,  à tout  ju- 
gement (4). 

Ainsi,  nous  le  voyons  : malgré  son  respect  pourl’an- 


(1)  Jb.  4i.  Nam,  uldiximus,  naturæ  corruptio alia natura est, 
habens  suum  Deum  et  patrem  , ipsum  scilicel  corruptiouis  auelo- 
rem , ut  tamen  insit  et  bonum  anima? , illud  principale  , illud  divi- 
num  et  germanum  et  proprie  naturale.  Quod  enim  a Deo  est , non 
tam  exstinguîtur,  quant  obumbratur.  Potest  enim  obumbrari  , quia 

nonestDens,  exstingui  non  potest,  quia  a Deo  est. Sic  et  in 

pessiuiis  aliquid  boni.  — — Sic  et  diviiiitas  animæ  in  præsagia 
erumpit  ex  bonn  priore,  et  conscientia  Dei  in  testimonium  prodit. 

(2i  De  corona  mil.  4 . Pprro  si  lex  ralione  constat , lex  erit  omne 

jam,  quod  ralione  constilerit,  a quocumque  produclum. 

Consuctudinis  , quæ  propterea  colenda  est , ne  non  sit  rationis  in- 

terpres.  lb.  10:  a/iol.  4-  Suspecta  lex  est , quæ  probari  se  non 

vult.  Adv.  Psych.  10. 

% 

(3)  Adv.  Marc.  I,  23.  Sicut  naturalia , ita  rationalia  in  deo 
omnia. 

(4)  De  pœnit.  1.  Quia  Deus,  omnium  conditor,  nihil  non  ra- 
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demie  tradition  et  les  révélations  nouvelles , Tertul lien 
ne  ferme  point  l’oreille  à la  voix  de  la  nature  et  de  la 
raison , qui  s’élève  dans  notre  âme;  il  en  attend  plutôt, 
il  désire  en  recevoir  les  garanties  de  la  vérité;  il  étend 
même  autant  que  possible  l’usage  de  la  raison,  afin  de 
trouver  les  principes  de  la  foi;  de  façon  qu  il  ne  faut 
point  s’étonner  davantage  si , au  milieu  de  toutes  ses 
agressions  violentes  contre  la  philosophie,  il  apparaît 
cependant  comme  un  des  hommes  qui  ont  toujours  phi- 
losophé dans  le  sens  chrétien  du  mot.  Il  prend  pour 
point  de  départ  la  règle  de  la  foi , il  désire  une  foi  même 
avant  que  nous  connaissions  ou  que  nous  ayons  reçu  les 
choses  de  la  foi,  il  attend  même  en  outre  une  révélation 
nouvelle  de  l’esprit  ; mais  vqici  pourquoi  : partant  de  sa 
connaissance  intime  de  Dieu,  il  espère  que  la  nature , 
la  raison  toujours  vivante  en  nous , qui  nous  a réunis  en 
une  communauté  spirituelle  , nous  a conduits  jusqu’ici 
et  continuera  encore  de  nous  guider;  il  requiert  que 
nous  acceptions  la  nature  ou  la  raison  dans  tout  le  passé, 
que  nous  croyions  en  elle  dans  toutes  les  révélations  né- 
cessaires à notre  salut , que  nous  y croyions  dans  autrui 
comme  dans  nous-mêmes.  Tel  est,  en  définitive,  le  point 
où  aboutit  la  foi  la  plus  simple  dans  les  révélations; 
c’est,  à savoir,  à la  conscience  d’une  âme  puissante , 
active,  qui  nous  convainc  quelle  est  d’accord,  qu’elle  est 
une  avec  la  nature  et  avec  Dieu.  Ce  n’est  point  encore 
ici , quoi  qu’on  en  ait  dit , que  se  trouve  une  opposition 
entre  la  connaissance  naturelle  et  la  connaissance  surna- 
turelle; car,  lors  même  que  Tertullien  présente  à notre 
foi  l’absurde  et  l’impossible  comme  le  terrain  de  Dieu  , 


tione  providit , disposait,  ordinavit,  nihil  non  rationc  tractari  in- 
telligique  voiuit. 
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il  se  fonde  simplement  sur  ce  principe  que  les  actes  di- 
vins sont  au-dessus  de  l'intelligence  humaine  (i).  Et 
pourtant  il  aspire  tou  jours  à connaître  même  les  mys- 
tères de  la  nature  divine;  il  se  subordonne  avec  humilité 
à son  créateur,  il  condamne  l’orgueil  de  ceux  qui  dési- 
rent tout  savoir,  mais  il  est  fort  éloigné  du  décourage- 
ment des  tièdes  qui  considèrent  comme  impossible  que 
Dieu  accomplisse  son  plus  grand  œuvre  en  nous  , «qu’il 
nous  dévoile  ses  perfections  mystérieuses , enfin  qu’il 
fasse  de  nous  des  dieux  (2).  Nous  pouvons  connaître  Dieu 
et  le  devons,  telle  est  la  présupposition  de  sa  doctrine; 
mais  les  temps  ne  sont  pas  encore  venus,  et  rien  n’ar- 
rive, ne  se  fait  contre  l’ordre  des  temps  (3). 

Mais  on  peut  légitimement  se  demander  comment 
Tertullien  , construisant  une  certaine  philosophie,  a pu 
néanmoins  éclater  avec  tant  de  violence  contre  la  phi- 
losophie qu’il  ne  veut  absolument  rien  savoir  d’un 
christianisme  stoïcien,  platonicien  ou  dialectique,  qu’en 
d’autres  termes  il  méprise  tout  moyen  scientifique  et 
auxiliaire  d’investigation  que  le  passé  offrait  dans  la 
philosophie  grecque.  Toutefois,  s’étonner  beaucoup  de 
ces  sorties  et  de  cette  demi-contradiction  , c’est  dénoncer 
aumoins  une  méconnaissancedel’histoire  et  de  la  nature 
de  la  philosophie.  A toutes  les  époques  où  des  révolu- 
tions significatives  se  sont  accomplies  dans  le  développe- 


(1) De  carne  Chr.  4.  Plane stullum,  sidenostro  sensu  judicamus 

Deum.  ( 

(2)  Adv.  Herm.  4 ; 5.  Nam  et  dii  erimus,  si  meruerimus  illi 
esse  , de  quibus  praedicavit  : ego  dixi , vos  dii  estis,  et  stelit  Deus 
in  eeclesia  deoi  um,  sed  ex  gratia  ipsius,  non  ex  nostra  prophétisé, 
quia  ipse  est  soins  qui  deos  facial. 

(3)  Dcvirg.  vel.  1.  Nihil  sine  ætale  est,  omnia  tempus  expec- 
tant. 

■c  • " 4 ; 
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ment  de  l’esprit  philosophique,  on  remarque  en  même 
temps  un  profond  dédain  de  l’antiquité  ; convaincu 
que  l’on  est  d’entrer  dans  une  route  inviolée , on  tient  le 
passé  pour  erroné.  Tertullien  est  encore  tout  plein  de 
haine,  tout  plein  de  craintive  horreur  contrôle  monde 
païen  : on  se  croirait  au  commencement  de  l'Église 
chrétienne  où  ces  sentiments  étaient  naturels  ; toute 
tendance,  tout  rapprochement  vers  le  paganisme  lui 
semble  l’imminence  d’une  souillure.  Le  théâtre,  les  jeux 
et  les  fêtes,  et  même  les  plus  innocents  usages  païens, 
lui  inspirent  une  horrible  épouVante.  Les  chrétiens  ne 
doivent  revêtir  aucune  fonction  publique;  il  leur  défend 
le  service  militaire,  ou  ne  l’autorise  que  dans  des  cas 
très  limités;  l’habillement  même  ne  doit  avoir  rien  de 
commun  avec  les  vêtements  païens  ; tout  métier  cjui  a 
une  corrélation  avec  le  service  des  dieux,  doit  nous  être 
odieux  à cause  du  sentiment  chrétien  ; il  vaut  mieux 
que  les  chrétiens  travaillent  pour  le  lutte  et  l’orgueil  que 
pour  les  superstitions.  Ce  que  Tertullien  reproche  au 
peintre  Hermogène , ce  n’est  pas  seulement  son  second 
mariage,  mais  ce  sont  encore  ses  tableaux.  Il  ne  tolère 
pas  que  les  chrétiens  se  permettent  d’enseigner  la  littéra- 
ture, parce  qu’elle  est  liée  àla  mythologie.  On  lui  objectait 
que  les  choses  divines  ne  peuvent  être  connues  sans  les 
choses  de  ce  monde , et  il  crut  pouvoir  résoudre  cette 
, objection  en  disant  que , bien  même  que  l’étude  de  ces 
choses  soit  permise,  l’enseignement  ne  pouvait  en  être 
autorisé  ( i ).  Comment,  après  avoir  constaté  cette  sévérité 
de  sentiment,  ne  pas  s’attendre  de  sa  part  a d’amers  re- 


( i ) Cf.  sur  ces  objets  l’écrit  De  idololatria , surtout  c.  i o.  Quo~ 
modo  repudiatnus  secularia  studia , sine  quibus  divina  non  pos- 
sunl?  etc. 
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proches  contre  la  philosophie  païenne  ? 11  faut  aussi  con- 
sidérer <|ue  Tertullieii  appartenait  à la  civilisation  latine 
dans  laquelle  la  philosophie  avait  pénétré  beaucoup  moins 
pi  ofondément  que  dans  la  civilisation  grecque.  Il  regarde 
ta  philosophie  comme  un  luxe  de  l’esprit , comme  une 
chose  propre  à corrompre  cette  simplicité  de  mœurs  et 
de  pensées  quil  aime.  Il  tient  également  en  mépris  la 
poésie  ancienne,  à laquelle  il  croit  pouvoir  facilement 
substituer  les  cantiques  simples  des  chrétiens.  Dans  ses 
déclamations  contre  la  philosophie  de  l’antiquité,  on 
croirait  parfois  entendre  parler  Sénèque  (t),  lequel 
compare  toute  recherche  approfondie , toute  pensée 
qui  neutre  pas  immédiatement  dans  la  vie  pratique,  , 
au  superflu  et  au  luxe  amollissant  (2).  C’est  par  cette  : 
raison,  pense  Tertullien , que  le  Christ  a dû  venir  : il 
voulut  doter  les  hommes,  corrompus  par  f urbanité , 
par  la  délicatesse,  d’un  nouveau  sens  capable  de  saisir 
la  vérité  (3).  'foutes  ces  accusations,  d’ailleurs,  contre 
1 ancienne  philosophie  , portent  , d une  part , sur  ce 
qu  elle  s écarte,  se  sépare  de  l’opinion , et,  d’une  autre 
part , sur  ce  qu  elle  procède  de  l’ambition , et  qu  elle  est 
une  interprète  téméraire  de  la  nature  divine  (4) , car  elle  sa 
veut  tout  ordonner  selon  les  lois  de  Dieu,  déduisant 


^ 1)  De  anima,  20.  Tertullien  l’appelle  Senera  nas  ter,  bien  qu’il 
soit  un  philosophe  païen. 

(2)  D eipec( . 28.  Philosophi  quidein  hoc  nomen  (sc.  voluptativ 
quieti  et  tranqtidlitali  ilederunt,  in  ea  gaudent,  in  ea  avocantnr, 
in  ea  etiam  gloriantur. 

(3)  Apnl.  21.  Qui  jam  expolitos  et  ipsa  urbanitate  deceplos  in 
agnitionein  veritalis  ocularet. 

(4)  De  anima , î.  Philosophus  gloriæ  animal.  De  prœscr. 
hœr.  7.  lemeraria  interpres  divinæ  naluræ  disposilionis. 
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d’un  petit,  nombre  d’exemples  une  règle  générale,  n’ac- 
cordant rien  au  libre  arbitre  de  Dieu,  ne  jugeant  rien 
selon  les  propriétés  de  son  essence.  Quant  à la  nature, 
la  philosophie  a renoncé  à s'y  soumettre  (i). 

Mais  Tertullien,  pourrait-on  se  demander,  n’a-t-il  pas 
renoncé  aussi  à un  passé  qui  n’était  pas  moins  dans  les 
desseins  de  Dieu  que  la  nature  à laquelle  il  se  rattachait  ? 
Il  incrimine  le  passé  païen  sans  savoir  quelles  profondes 
racines  ce  passé  a jetées  dans  la  pensée  des  hommes,  dans 
une  pensée  qui  sert  assez  souvent  à le  déterminer  lui- 
même.  Il  a confiance  en  la  nature,  dont  les  germes  vi- 
taux ont  grandi  au  sein  de  l’antiquité,  en  sont  sortis;  il 
a confiance  en  une  force  qui  se  renouvelle  constam- 
ment. Il  ne  sait  pas,  ou  il  veut  oublier  que  cette  nature 
qu’il  invoque  fut  honorée  également  par  les  stoïciens  ; 
que  ses  principes  sur  la  nature,  il  lésa  en  partie  em- 
pruntés de  ces  philosophes  ; il  ne  veut  point  se  rappeler 
cela,  parce  que,  sans  doute,  il  ne  peut  point  estimer  le 
stoïcisme,  ni  par  conséquent  l’antiquité,  à l’égal  de  la 
nouvelle  face  des  choses  que  le  christianisme  est  appelé 
à développer. 

Avant  de  nous  engager  plus  loin,  dans  les  vues  de  Ter- 
tullien sur  la  nature,  cette  principale  base  de  l’origina- 
lité de  sa  doctrine,  nous  devons  exposer  d'abord  ses 
principes  en  cette  matière.  Il  faut  incontestablement  les 
chercher  dans  sa  Théologie.  Nous  avons  vu  avec  quelle 
inébranlable  fermeté  il  s’appuie  sur  le  principe  de  la 


(ij  De  anima , 2.  Formas  rebus  imponit,  eas  nunc  peræquat, 
nunc  privât,  de  certis  incerta  præjudicat,  provocat  ad  exempta, 
quasi  comparanda  sint  omnia,  omnia  præscrihit , proprietatibus 
eliain  inter  similia  divers» , nihil  divinæ  licentiæ  serval , leges  na- 

A 

turæ  opiniones  suas  facit  ; ferrem , si  naturalis  ipsa,  ut  compos 
naturæ,  de  condition»  consortio  probaretur. 
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conscience  de  Dieu  ; avec  quelle  sincérité  il  ajoute  foi 
au  témoignage  immédiat  que  lui  fournissent  en  faveur 
de  Dieu  la  nature  et  l’âme.  Or  Dieu,  ou  ce  que  chacun 
entend  par  ce  mot,  est  l’Éternel,  le  souverainement 
grand , ce  à quoi  rien  n’est  égal  ni  en  forme,  ni  en  raison, 
ni  en  force,  ni  en  puissance,  ce  qui,  par  conséquent , 
est  sui  generis , et,  pour  ce  motif,  pensé  comme  unique. 
Dieu  seul  est  parfait  (i).  Point  de  Dieu  ou  un  seul;  car 
mieux  vaut  pour  une  chose  n’être  pas  que  detre  au- 
dessous  d’elle-même  (2).  Qui  admet  deux  dieux,  peut 
aussi  bien  en  admettre  une  multitude;  car  hors  de  l’u- 
nité, le  nombre  est  infini  forcément  (3).  C est  ainsi  que 
Tertullien  comprend  le  polythéisme,  et  aussi  le  gnosti- 
cisme auquel  il  reproche  la  témérité  qu’il  a commise  en 
distinguant  deux  dieux,  l’un  supérieur,  l’autre  inférieur, 
et  en  voulant  s’élever  au-dessus  de  ce  dernier  (4).  La  no- 
tion de  la  grandeur  dont  Tertullien  part  pour  démontrer 
l'unité  de  Dieu  ne  s’est  pas  introduite  dans  sa  preuve 
sans  intention  et  simplement  par  mégarde  ,,  mais  elle 
s’accorde  très  exactement  avec  son  système  tout  entier. 

En  cela  , Tertullien  se  rattache  aux  principes  du  stoï- 
cisme, qui  soutient  que  rien  n’est  sans  corps,  qu’il  existe 
par  conséquent  une  véritable  substance  ; de  même  que 
tous  les  autres  Pères  de  l’Église  de  son  temps , il  pense  ** 
Dieu  comme  un  corps  (5)  ; par  où  assurément  il  neprétend 

“ ♦ • “ ht  * 

••r  - 

(1)  Adv.  Marc.  II,  r6. 

(2)  lb.  I,  3.  Deus  si  non  unus  est,  nau  est.  Quia  dignius  cre- 
dimu9  non  esse , quodcumque  non  ita  fuerit , ut  esse  debebit. 

(3)  Ib.  I,  5. 

(4)  ib.  11,  2.  ■; 

(5)  De  anima , 7.  Nihil  enim  , si  non  corpus.  Adv.  Prax.  7 ; 

De  carne  C/ir.  11.  Orane,  quodest,  corpus  est  sui  generis;  uihil 
est  incorporale,  niai  quad  non  est. 
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point  nier  que  Dieu  est  un  esprit,  car  il  est  accoutumé  à 
penser  l’esprit  simplement  comme  une  espèce  particu- 
lière de  corps,  comme  un  corps  d’une  figure  détermi- 
née (i),  qu’il  assimile  à un  corps  humain  dans  sa  des- 
cription où  il  prend  dans  le  sens  littéral  les  termes  de 
mains,  de  pieds,  d’yeux,  dont  se  sert  l’Écriture,  ajou- 
tant toutefois  que  ces  membres , ces  organes  ne  peuvent 
être  pensés  en  similitude  avec  ceux  de  l’homme  (2).  On 
doit  s’attendre  naturellement  à ce  que  ces  images,  ces 
représentations  altèrent  d’autres  pensées  plus  pures  de 
Tcrtullien  sur  Dieu  , et  que,  par  conséquent , sa  philo- 
sophie revête  une  forme  rude  et  inachevée  ; on  peut 
s’étonner  également  que  de  pareilles  représentations 
aient  été  adoptées  par  un  homme  qui  avertissait  sur  le 
danger  d’apprécier  le  divin  avec  une  mesure  humaine  (3); 
on  ne  les  trouve,  d’ailleurs,  point  d’accord  avec  son 
principe,  qui  dut  être  pris  en  considération  dans  ce  cas 
plus  que  dans  tout  autre,  savoir  que  même  l’absurde  et 
l’insensé  ne  doivent  point,  quoique  frappants,  rebuter 
dans  l’examen  des  mystères  de  Dieu  ; on  peut  jusqu’à 
certain  point  s’expliquer  ces  représentations  en  considé- 
rant que  Tertullien  cherche  à défendre  partout  le  natu- 
rel et  la  vérité  du  sensible!' 

La  doctrine  que  le  christianisme  professe  sur  Dieu  , et 
qui  contint  toujours  en  soi  au  moins  le  germe  de  la  Tri- 
nité , dut  par  conséquent  être  bientôt  conduite  à distin- 
guer l’essence  de  Dieu  de  ses  relations  aux  autres  objets. 


4. 

* fit 


(1)  Adv.  Prax.  I.  c.  Quis  enim  negavit  Deum  corpus  esse,  etsi 
Deus  spiritus  est  ? Spiritus  enim  corpus  sui  generis  in  sua  effigie. 
Sur  l 'effigies  cf.  De  anima,  9. 

(2)  Adv.  Marc.  H,  16. 

(3)  L.  c.  Stultissimi , qui  de  humanis  divina  piæjudicanl. 
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Cette  distinction  fut  établie  plus  profondément  par  la 
doctrine  chrétienne  que  par  aucune  autre  doctrine  reli- 
gieuse antérieure,  et  c’est  là  un  de  ses  mérites  qui  resta 
souvent  inaperçu.  Tertullien  recommande  cette  dis- 
tinction absolument  en  passant.  Dans  sa  réfutation 
d’Hermogène , lequel  s’était  efforcé  de  prouver  l’éter- 
nité du  inonde  en  montrant  que  Dieu  avait  toujours  été 
le  Seigneur,  il  fait  observer  que  la  substance  de  Dieu 
doit  être  distinguée  de  sa  puissance , que  la  première  est 
éternelle,  et  que  celle-ci  n’est  qu’un  attribut  relatif  aux 
choses  sur  lesquelles  elle  s’exerce.  Ainsi  Dieu  ne  serait 
pas  éternellement  père  et  juge , mais  père  à la  naissance 
du  fils , et  juge  après  la  faute  commise.  Pour  lui-méme  il 
était  Dieu  , pour  les  choses  il  fut  Dieu  et  le  Seigneur  par 
le  fait  qu’elles  furent  (i).  Il  est  bon  en  soi,  il  est  juste 
par  rapport  à nous  (2).  On  voit  que  cette  doctrine  sup- 
pose le  conmlencement  du  monde  dans  le  temps,  et 
que  , au  sujet  de  la  bonté  de  Dieu,  eile  ne  prétend  rien, 
si  ce  n’est  que  cette  bonté  est  dépendante  du  rapport 
temporaire  de  Dieu  avec  les  créatures.  En  effet,  au  juge- 
ment de  Tertullien,  la  bonté  de  Dieu  est  la  cause  origi- 
ginaire  de  la  création,  sans  commencement  et  avant  le 
temps  , puisqu’elle  est  elle-inéine  le  principe  du  com- 
mencement du  temps  (3).  Tertullien  se  rattache  ainsi  à 
la  doctrine  présentée  par  Platon  que  le  temps  est  né 
avec  le  monde.  Tertullien  pense  que  la  bonté  est  une 


(1)  Adv.  Her/n.  3.  Deus  substantif  ipsitis  noinen  , do- 
minas vero  non  substantiæ,  sed  potestatis. Nam  Deus  sibi 

erat , rebus  autern  tune  Deus , cum  et  dominas. 

(2)  De  re.surr.  carn.  tzj.  De  suo  optimum , de  nostro  justum. 

(3)  Adv.  Marc.  II,  3.  Ergo  nec  teinpus  habuit  antetempus, 
(juæ  fer.it  tempus,  sed  nec  initium  ante  initium  , quæ  constituit 
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propriété  de  Dieu  en  soi,  parce  t|u’elle  est  liée  insépara- 
blement à la  raison  , et  que,  comme  il  a déjà  été  remar- 
qué, la  raison  est  essentiellement  Dieu  et  une  avec  la 
raison  divine  (i).  En  posant  ainsi  absolument  les  pro- 
priétés de  Dieu,  il  résume  un  principe  suprême  de  tout, 
qui  est  pensé  absolument,  sans  aucune  relation.  Parfois, 
dans  son  expression , Tertullié(|fcépare  la  notion  de  Dieu 
de  tous  ses  rapports.  Dieu  eut  été  avant  toutes  choses, 
seul , son  monde , son  espace , son  tout  à lui-même.  Ainsi 
Tertullien  n’oublie  pas  de  reconnaître  en  Dieu  la  rai- 
son, le  sentiment  de  soi-même  ou  la  conscience  de 
soi  (2). 

Toutefois,  en  identifiant  la  raison  de  Dieu  avec  sa 
bonté,  le  passage  des  propriétés  absolues  de  Dieu  à ses 
propriétés  relatives  est  ménagé;  car  ces  dernières  pro- 
priétés dépendent  de  la  création  de  Dieu  , qui  est  l’œuvre 
de  sa  bonté  et  tout  ensemble  la  révélation  de  lui-ménie. 
Dieu  en  soi  est  assurément  le  Dieu  caché,  le  Dieu  inac- 
cessible à la  faiblesse  humaine,  le  Dieu  dans  le  repos,  le 
Dieu  que  les  philosophes  adorent  aussi;  mais  il  ne  se 
revèle  point  aux  hommes  dans  la  plénitude  de  la  divi- 
nité, mais  selon  la  force  de  l intelligence  humaine  : cest 
un  Dieu-homme  qui  s’est  révélé  dans  le  fils  de  Dieu;  de 
même  (jue  le  soleil  ne  peut  être  vu  de  nous  dans  sa  propre 
substance,  mais  seulement  dans  ses  rayons  (3).  Cest 


(1)  lb.  G.  Nec  ratio  enim  sine  bonitate  ratio  est,  nec  bonitas 
sine  r.itione  bonitas. 

(2)  Atlv.  Prax.  5.  Ante  oinnia  enim  Deus  état , solus,  ipscsibi 
.et  niondus  et  locus  et  omnia.  Soins  autein,  quia  uihil  extrinsecus 
prêter  ilium.  Cælerum  ne  lune  quidem  solus  ; habebat  enim  secum, 

qunin  habebat  in  semetipso,  rationem  suant  scilicet, quæ 

ratio  seusus  ipsius  est. 

(3)  lb.  :/„  Visum  quidem  deum  secundum  hominum  capa- 
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donc  une  conséquence  de  la  bonté  divine  que  Dieu  ait 
voulu  se  révéler  dans  le  monde,  d’abord  en  général, 
puis  plus  particulièrement  dans  des  institutions  spéciales 
qu  il  a établies  pour  accomplir  sa  révélation. 

Naturellement  Terlullien  repousse  aussi  les  tendances 
a affirmer  1 existence  régule  dans  cette  révélation  d’un 
autre  élément  ou  d’un1 Wtro  principe  que  la  simple  vo- 
onté  de  Dieu.  Il  est  par  conséquent  pour  la  création 
avec  rien  et  combat  la  création  au  moyen  de  la  matière. 
11  attaque  cette  doctrine  surtout  par  le  côté  pratique.  On 
croit  devoir  1 admettre  afin  de  pouvoir  expliquer  l’exis- 
tence du  bien  et  du  mal  dans  le  monde.  Mais  si  la  ma- 
tière est  éternelle,  nous  ne  devons  pas  la  tenir  pour 
mauvaise,  car  éternité  et  bonté  sont  liées  l’une  à l’autre 
nécessairement.  Si  Je  mal  était  éternel , nous  nous  effor 
cerions  vainement  de  le  fuir,  et  vainement  Dieu  nous 
ordonnerait  de  le  dompter  (i).  Il  serait  contradictoire 
d affirmer  la  toute-puissance  de  Dieu,  s’il  n’ayait  pu 
vaincre  le  mal  dans  la  matière,  et  s’il  avait  eu  besoin  de 
la.  matière  pour  en  foire  sortir  le  monde  (a).  S’il  avait 


citatem,  non  secundum  plenitudinem  dîvipitatis, ut  inïisi. 

bilem  pâtre, n inlelligamus  pro  pleuiludinê-majestatis,  visibilem 
ve,o  "hum  agnoscamus  pro  modulo  derivationis  ; sicut  nec  soient 
Dob,s  contempla, i licet,  quantum  ad  ipsam  substantiam  summam 
quæ  est  tn  cœl.s,  radium  ejus  toleramus  oculis  pro  temperaturà 
poruoms,  quæ  .n  terram  inde  porrigitur.  Adv.  Marc.  II  27  Sed 
et  penes  nos  Deus  (ex  conj.  Neand.,  vulg.  Christus)  in  persona 
Cht.sU,  acc.p.tur,  qu,a  et  boe  modo  noster  est.  Igitur  quæeumque 
exigitis  Dco  digna  habebuntur  in  pâtre  invisibili  inco.npressibilique 
et  placido  et,  ut  ila  dixerim  , philosophorum  Deo,  etc 

d)  Ad».  Uerm.  ,1.  Jam  vero,  si  quod  æternum  est,  ntalum 
potesi  eredt,  invmcibile  et  insuperabile  eril  raalum  et  «te.- 
num,  etc. 

W 1b.  8 j g. 

- • • . ■ r.  ■.  « ' v. 
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laissé  subsister  le  mal , lorsqu’il  pouvait  le  vaincre  par 
sa  toute-puissance  , il  serait  aussi  bien  la  cause  du  mal 
que  s’il  l’avait  produit  originairement  ( i).  Tient  on  pour 
nécessaire  que  Dieu  s’est  servi  de  la  matière  pour  la 
création  du  monde,  on  soumet  alors  Dieu  à la  nécessité; 
or  la  liberté , non  la  nécessité , convient  à Dieu  (2). 

Reste  donc  simplement  à admettre  que  Dieu  a créé  le 
monde  de  rien  par  la  libre  munificence  de  sa  volonté, 
munificence  qui  est  une  avec  sa  raison,  puisque  c’est 
selon  les  archétypes  de  sa  raison  qu’il  a tout  résolu  (3). 
Il  voulait  se  révéler  et  se  faire  connaître  par  ces  arché- 
types. Il  n’eut  besoin  d’aucun  auxiliaire,  hormis  le  meil- 
leur de  tous,  sa  propre  parole  (4).  Tcrtullien  distingue  la 
parole,  le  verbe  de  Qjeù,  de  la  raison  de  Dieu  ; il  consi- 
dère le  verbe  comme  une  suite,  une  conséquence  ulté- 
rieure de  la  raison  divine , concédant  toutefois  qu’il  a été 
intérieurement  en  Dieu  avant  la  création  du  monde , 
mais  qu’il  s’est  produit  tout  d’abord  dans  le  verbe  créa- 
teur comme  une  propre  substance , comme  le  fils  de 
Dieu;  car  le  verbe  de  Dieu  est  créateur  (5).  Nous  ne  dé- 


fi) Ib.  10. 

(2)  Ib.  16.  Libertas,  non  nécessitas  Deo  compelit. 

(3)  De  anima,  43.  Deus  et  alias  nihil  sine  exemplaribus  in  sua 
disposilione  molitus,  paradiginale  Platonico  plenius. 

(4)  Adv.  Marc.  II,  !\. 

(5)  Adv.  Prax.  5.  Ideoque  jam  in  usu  est  nostrorum  per  sim- 
plicitaltm  interpretationis  sermonein  dicere  in  primoidio  apud 
Deum  fuisse,  cum  rationem  competat  antiquiorum  haberi,  quia  non 

sermoualis  a principio,  sed  rationalis  Deus. Tamen  et  sic 

nihil  interest.  Nam  etsi  Deus  nondum  aermonem  suum  misera t , 
proinde  eum  cum  ipsa  et  in  ipsa  ralione  intra  seraetipsum  habebat 
tacite  cogitando  et  disponendo  secum,  quæ  per  sermonem  mox 

. * erat  dicturus,  Ib.  7.  • 
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vous  point  nous  étonner  que  Teitullien  s’explique  sur 
le  rapport  du  fils  avec  le  père*,  sur  leur  diversité  et  leur 
unité,  en  termes  vagues,  indéterminés,  souvent  im- 
propres , enfin  d’une  façon  trop  portée  à apprécier  toutes 
choses  au  niveau  du  naturel  ; car  ces  doctrines  n avaient 
point  encore  acquis  en  son  temps  la  sécurité  scientifique, 
et  la  connaissance  pure  des  précédents  rapports  ne  pou- 
vait se  concilier  avec  la  représentation  que  se  faisait 
Teitullien  de  la  nature  corporelle  de  Dieu  (i). 

Le  but  essentiel  de  Tertullien  dans  ses  recherches  est 
d’établir  qu’une  distinction  doit  être  faite  entre  le  Dieu 
invisible  et  le  Dieu  visible  (2)  ; car  il  ne  peut  croire  en 
aucune  manière , inéine  lorsque  l'Écriture  l’en  assure- 
rait, que  Dieu,  être  tout-puissant^  incommensurable, 
que  l’espace  ne  peut  contenir,  qui  est  lui-méme  la  ligne 
la  plus  reculée  de  l’univers,  qui  n’est  point  susceptible 
de  changement,  dût  être  considéré  sous  des  aspects  et 
des  formes  variables  (3).  Mais  le  Dieu  visible  nous  est 
apparu  non  seulement  sous  la  figure  humaine  du  Christ, 
mais  encore  dans  beaucoup  d’autres  phénomènes  où 
s’est  révélée  la  présence  de  Dieu,  enfin  dans  toute  la 
masse  du  monde  changeant.  Or,  l’éternité  île  Dieu  le 
père,  son  immutabilité,  la  fixité  de  tout  son  être  (4),  ne 


(1)  Cf.  Atlv.  Prax.  8.  ProtulitenimDeussermoncm, sicut 

radix  fruticem  et  fons  fluvimn  et  sol  radium.  Ib.  i3.  Il  admet  un 
degré  inférieur  de  divinité  dans  le  fils;  le  fils  est  moindre  que  le 
père.  Ib.  2;  4;  8;  9.  Pater  enim  Iota  substautia  est,  filins  vero 
derivalio  et  portio. 

(2)  Ib.  1 f.  Sed  diximus  scripturam  differentis  patrocinari  per 
visiliilis  et  invisibilis  distinctionem. 

(3)  Ib.  16;  Apnl.  17.  Quod  vero  immenstim  est,  soli  sibi  no- 
tuin  est;  hoc  est,  quod  Deum  æstimari  faeit,  dum  æstimari  non 
capit. 

(i)  Marc.  II,  16. 
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peuvent  se  concilier  avec  le  point  de  vue  qui  le  consi- 
dère comme  la  substance  même  de  développements,  de 
succession  , tel  qu’on  doit  se  le  représenter  dans  le 
monde  prénoménul.  La  différence  entre  Dieu  et  ses 
créatures  réside  dans  l'immutabilité  de  l’un  et  la  muta- 
bilité de  l’autre  ; mais  comme  Dieu  produit  et  institue 
toutes  choses , il  doit  porter  aussi  toutes  choses  dans  sa 
conscience,  dans  son  entendement:  il  renferme  toute 
cause  dans  son  sein;  il  se  présente  donc  également  sous 
des  formes  nombreuses  et  permutables.  Tertullien  ne 
craint  pas,  eu  traitant  de  ce  rapport  de  Dieu  avec  ses 
créatures , d’attribuer  à son  Dieu  les  conditions  internes 
qui  dénoncent  dans  l’homme  des  imperfections  ; il  ajoute 
seulement  cette  réserve  que  ces  conditions  doivent  être 
pensées  en  Dieu  exemptes  de  la  défectuosité  humaine  ; 
il  doit  se  montrer  plein  de  courroux  et  d’ardeur  contre 
les  méchants , plein  de  compassion  pour  les  âmes  déçues  ; 
car  il  est  du  devoir  des  chrétiens  de  croire  à un  Dieu 
mort  qui  vit  cependant  de  siècle  en  siècle  â jamais  (i). 
Dieu,  qui  agit  dans  un  mondevariable  et  composé  de  con- 
traires , doit  y agir  d’une  mauière  changeante  et  contra- 
dictoire; c’est  lui  qui  frappe  et  qui  sauve,  lui  qui  tue  et 
donne  la  vie  (2).  Dieu  devait  s abaisser  au  niveau  de 
l’homme,  prendre  les  facultés  et  les  passions  humaines, 
indignes  de  lui,  mais  nécessaires  à l’homme, dignes  de 


(1)  1b.  II,  16.  fiene  autem,  quod  Christianorum  est  eliam 

mortuum  Deum  credere  et  tainen  viventem  in  ævo  ævorum. 

Omnia  necesse  est  adhibeat  propter  omnia , tôt  sensus,  quot  et 
causas , et  iram  propter  sceleslos sic  et  misericordiam  prop- 

ter errantes  , etc. 

(2)  Ib.  II,  i4-  Ex  animi  demutatione, quam  apud  Deum 

pro  rcruin  variantium  sese  occursu  fieri  ostendimus.  Ib.  IV,  I. 
Contrarii  sibi  semper  creatoris. 

1.  * 23 
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Dieu,  toutefois,  en  ce  sens  que  rien  ne  lui  convient  plus 
dignement  que  ce  qui  tend  au  salut  de  l’homme  (i).  On 
voit  quelle  pensée  agite  Tertullien  ; il  veut  regarder  Dieu 
comme  effectivement  vivant  dans  tous  les  développe- 
ments de  ce  monde,  quelque  opposés  qu’ils  soient,  parti- 
culièrement dans  les  œuvres  qui  servent  au  salut  de 
l’homme  ; le  Dieu  immuable  absolument,  mais  en  même 
temps  inactif,  tel  que  le  comprend  soit  Marcion,  soit  Épi- 
cure,  lui  répugne  à concevoir  (2)  ; mais  il  ne  sait  d’aucune 
façon  concilier  ce  point  de  vue  avec  cet  autre  que  Dieu 
est  éternel  et  immuablement  le  même , inaccessible  aux 
pensées  humaines  et  élevé  au-dessus  de  toute  antithèse; 
il  se  contente  simplement  de  distinguer  Dieu  le  père,  la  * 
bonté  inaltérable,  de  Dieu  le  fils,  qui  crée*et  conserve  le 
monde , qui  agit  dans  le  monde  (3) , qui  est  différent 
dans  toutes  choses  selon  la  différence  de  leur  nature.  Si 
ardues , si  subtiles  souvent , si  abstraites  même  que 
soient  les  assertions  de  Tertullien  sur  l’activité  de  Dieu 
dans  le  monde , on  ne  peut  cependant  point  méconnaître 
que  la  précédente  distinction  est  pour  lui  de  nécessité, 
et  qu’elle  se  rattache  rigoureusement  à l’effort  fait  pour 
trouver  Dieu  en  parfaite  et  vivante  union  avec  la  nature 
et  surtout  avec  l’homme  (4). 


(!)  Ib.  II,  27  Deum  non  potuisse  humanos  congressus  inire, 
nisi  humanos  et  sensus  et  affcclus  suscepisset,  per  quos  vim  ma— 
jestatis  suæ  intoierabilem  utique  humanæ  mediocritati  humilitate 
temperaret , sibi  quideni  indigna  , homini  autern  necessaria  et  ita 
jam  Deo  digna;  quin  nihil  tam  dignum  Deo,  quarn  salus  hominis. 

(2)  Ib.  Il , a5. 

(3)  Ad v.  Prav.  16.  Nec  putes  sola  opéra  mundi  per  fllitim 
facta,  sed  et  quæ  a Deo  exinde  gesta  sunt. 

(4)  J’ai  fait  observer  précédemment  que  Terlulilen  compte  aussi 
l'Esprit  saint  dans  l’économie  de  Dieu , mais  qu’il  ne  cherche  à le 
définir,  à l’expliquer,  que  dans  des  expressions  très  indélcrminées. 


I 
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Or  le  inonde , étant  créé  par  la  bonté  de  Dieu  , doit 
naturellement  manifester  cette  bonté.  Toutes  choses  dans 
le  monde  , émanant  d’un  être  bon , doivent  nécessaire- 
ment être  bonues  (i).  Procédant  de  sa  raison,  la  créa- 
tion est  raisonnable,  tout  doit  y être  départi  et  ordonné 
rationnellement  (?,).  L’œuvre,  toutefois,  doit  être  infé- 
rieur à l’ouvrier  (3) , et,  comme  il  a été  déjà  remarqué, 
la  création  a pour  condition  nécessaire  le  changement, 
Dieu  s'étant  réservé  à lui  seul  (immutabilité  (4).  D’où 
il  résulte  encore  que  le  monde  ne  pouvait  subsister 
sans  les  contraires , car  l’opposé  engendre  l’opposé  (5). 
Cependant  Tertullien,  placé  au  point  de  vue  du  chris- 
tianisme, rejette  avec  persistance  la  conséquence  tirée 
par  la  philosophie  païenne  de  cette  nécessité  des  con- 
traires dans  le  monde,  de  la  nécessité  de  l’existence 
du  bien  et  du  mal  aGn  que  le  bien  soit  révélé  par  son 
contraire  et  qu’il  puisse  être  reconnu  par  son  contraste 
avec  le  mal  (6);  car,  nous  l’avons  remarqué  précédem- 
ment, le  mal  doit  être  extirpé,  il  n’est  pas  nécessaire- 
ment dans  la  nature  du  monde;  la  bonté  de  Dieu  ne 
peut  produire  que  le  bon.  Les  contraires,  qui  sont  de 
nécessité  dans  le  monde,  n’en  détruisent  nullement  la 
beauté  ; il  tient  son  nom  grec  du  bel  ordre  ; tout  y est 


(1)  De  spect.  2;  Adv.  Marc.  II,  17. 

(2)  De  pcenit.  1 ; De  anima  43. 

(3)  Adv.  Marc.  I,  i3. 

(4)  De  anima  2 1 . 

(5)  Adv.  Marc.  IV,  1.  Necesseest,  omnis  demutatio  venions 
ex  innovalione  diversitatem  ineat  cuni  his,  quorum  fit , et  contra- 
rietatem  ex  diversitate.  Sicut  eniin  nihil  demutatum , quod  non 
diversum,  uti  nihil  diversion , quod  non  contrarium. 

(6)  Adv.  Herm.  i5. 
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disposé  pour  le  plus  beau  système  (i).  Nous  voyoos 
comme  Tertullien  se  rattache  ici  à une  représentation 
qui , familière  chez  les  Grecs  et  chez  les  Romains  , té- 
moigne, sans  contredit,  d’une  sympathie  hétérodoxe  pour 
les  degrés  de  civilisation  qui  précédèrent  le  christia- 
nisme; car  le  chrétien  a moins  affaire  au  beau  qu’au 
bon , et  n’identifie  nullement  l’un  avec  l’autre.  On  fait 
une  observation  analogue  , lorsque  Tertullien  trouve  la 
justice  de  Dieu  si  intimement  liée  à sa  bonté,  qu’il  refuse 
de  déduire  cette  justice  de  la  nécessité  des  châtiments, 
et  qu’il  soutient  qu  elle  est  en  rapport  avec  la  répartition 
des  contraires  dans  le  monde.  C’est  à ses  yeux  l’ouvrage 
de  la  justice  de  Dieu  que  la  sage  séparation  du  jour  et 
de  la  nuit , de  la  lumière  et  des  ténèbres,  du  ciel  et  de  la 
terre , du  principe  mâle  et  du  principe  femelle , et 
que  l’assignation  de  leur  place  et  de  leur  nature  aux 
éléments;  le  mouvement  et  le  repos,  le  commencement 
et  la  fin  de  chaque  chose , sont  des  décrets  de  la  justice 
divine  (2).  Évidemment  ce  point  de  vue  se  rattache  à la 
conception  de  la  justice  distributive  que  nous  trouvons 
chez  les  anciens.  L’idée  que  Tertullien  se  fait  de  la  jus- 
tice divine  prend  une  toute  autre  forme  lorsqu’il  s’ob- 
stine à ne  point  la  séparer  de  la  bonté  de  Dieu  par  cette 
raison  que  cette  bonté  sait  punir  quand  ses  ordres  sont 
transgressés  , qu  elle  ne  peut  point  tolérer  le  désordre, 


(1)  Apol.  17;  Adv.  Marc.  1 3 ; A de.  Herm.  40. 

(2)  Adv.  Marc.  II,  12.  Justitiæ  opus  est,  quod  inter  lucem 
et  tenebras  separatio  pronuntiata  est,  etc.  — Omnia  ut  bonitas 
concepit , ut  justitia  dixtinxit , totum  hoc  judicato  dispositum  et 
erdinalum  est.  Omnis  situs,  habitus  elementorum,  effectus,  mo- 
tus, status,  ortus,  occasus  , singulorum  judicia  sunt  creatoris;  ne 
putes  eum  exinde  judicem  definicndum  , quo  inalum  crepit , atque 
ita  justitiam  de  causa  mali  offusces. 
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et  quelle  ne  saurait  être  aimée  si  l’on  ne  eraint  pas  de  ne 
pas  l'aimer  (i). 

Mais  le  monde,  comme  il  a été  déjà  dit  , est  simple- 
ment destiné  à révéler  Dieu.  Par  conséquent  Dieu  devait 
créer  un  être  auquel  il  pût  se  manifester  par  le  monde , 
un  être  capable  de  connaissance , dans  lequel  et  au 
moyen  duquel  la  révélation  put  s’accomplir,  une  image, 
un  analogue  de  l’Ètre  divin , un  animal  raisonnable  pou- 
vant concevoir,  apprendre  , retenir.  Tertullien  aperçoit 
cet  être  dans  l’homme  (2).  Il  se  tient  exclusivement  au 
point  de  vue  de  la  communauté  ecclésiastique  qui  ne 
peut  naturellement  se  former  qu’entre  les  hommes , et 
ne  considère  par  conséquent  que  l’homme  dans  son  rap- 
port avec  Dieu.  Il  eût  voulu  attribuer  de  la  valeur  à ce 
seul  point  de  vue,  et  écarter  toute  recherche  ultérieure 
sur  une  autre  fin  de  la  création.  Ce  n'est  pas  pour  lui, 
mais  pour  l’homme,  que  Dieu  fit  le  monde  (3);  c’est 
comme  habitation  de  l’homme  qu’il  l’a  préparé;  c’est 
afin  que  l’homme  reconnût  à cette  magnificence,  à cette 
pompe  éclatante  le  Créateur  de  l’univers;  c’est  afin  que 
l’homme  y exerçât  sa  domination.  Tertullien  considère 
le  monde  comme  la  dotation  de  l’homme  exclusivement, 
sans  partage  avec  aucune  autre  créature.  Ce  n’est  point 
aux  anges  que  Dieu  a donné  l empire  du  monde,  c’est  à 
l’homme  ; les  anges , bien  que  serviteurs  des  volontés 


(1)  Adv.  Marc.  II,  a5  sqq.  Tertullien  parle  de  Dieu  tel  que 
Marciou  se  le  figurait,  c.  27.  Cui  nullus  ignis  coquitur  in  gehenna, 
bonus  tantum  est.  — — At  quomodo  diliges,  nisi  timeas  non 
diligcre  ? 

(2)  1b.  II,  3.  Deus  noluit  in  æternum  latere , id  est  non  esse 
aliquid,  cui  Deus  cognoscerelur.  Ib.  4-  Cum  cognoscendo  Deo  ho- 
minem  prospexissct  bonilas  Dei  ipsius. 

(3)  Ib.  I,  i3.  Munduiit  lioniini , non  sibi  fecit. 
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divines , sont  inférieurs  à l’homme  : ils  n’ont  point  été 
enfantés  par  le  souffle  de  Dieu,  comme  l’âme  humaine; 
ils  sont  formés  d’esprit  matériel  (1).  La  libre  volonté 
appartient  bien  aux  anges  comme  aux  hommes  , mais 
ceux-ci  doivent  triompher  du  démon  à ce  signe  qu’ils 
sont  plus  puissants  et  de  meilleure  nature  que  lui  (2). 
Tertuilien  déduit  la  chute  du  diable  de  sa  jalousie  du 
privilège  concédé  à l’homme  (3). 

La  liberté  est  le  caractère  principal  auquel  se  recon- 
naît la  supériorité  de  l’homme , sa  ressemblance  avec 
Dieu.  L’homme,  en  tant  qu’imagé  de  Dieu,  devait  être 
digne  de  le  connaître;  et  aussi  comme  tel,  il  devait  s’a- 
vancer libre  et  par  conséquent  fort.  Comment  l'homme 
eût-il  pu  exercer  un  empire  sur  les  autres  créatures  s’il 
n’eût  pu  diriger  lui-méme  son  propre  génie , s’il  n’eût  été 
son  propre  esclave  ? Cela  seul  qui  est  sans  commence- 
ment peut  posséder  naturellement  le  bien  ; mais 
l’homme , créature  de  Dieu , ne  peut  avoir  le  bien  en 
propriété  s’il  ne  l’acquiert  par  ses  libres  actions,  et  s’il  ne 
l’incorpore,  pour  ainsi  parler,  dans  sa  nature.  C’est  de 
cette  seule  manière  qu’il  peut  atteindre  sûrement  le 
bien  ; c’est  de  cette  seule  manière  qu’il  peut  se  fortifier 
dans  le  bien  ; s’il  eût  vécu  dans  l'abjection  de  l’esclavage, 
le  bien  qui  lui  avaj|,été  accordé  lui  eût  été  retiré,  et  il 
eût  pu  tomber  sou^e  joug  du  mal.  L’homme  a été 
formé  non  seulement  pour  vivre , mais  encore  pour 
vivre  en  vue  du  bien  ; il  pouvait  donc  recevoir  une  loi 
qu’il  eût  à accomplir  en  vertu  de  sa  liberté  (4). 


(1)  lb.  II,  8. 

(2)  Ib.  10. 

(3)  De  patient.  5. 

(4)  Adv.  Marc.  II,  5.  Liberum  et  sui  arbilrii  invenio  hominem 
aDeo  institutuih,nullum  raagis  imaginem  et  similitudinem  Dei  in 
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Ainsi  tout  est  arrangé  dans  le  monde  selon  l’ordre  le 
plus  beau , tout  est  conçu  pour  le  mieux , pour  le  salut 
de  l'homme , pour  la  fin  la  plus  digne  de  Dieu  ; mais  ce 
salut,  l’homme  doit  le  conquérir,  en  s’appropriant  le 
bien  par  sa  volonté  et  en  connaissant  la  révélation  de 
Dieu.  Tout  est  bon , est  sain  naturellement,  tel  que  Dieu 
l’a  créé.  Tout  est  raisonnable  aussi  naturellement,  sur- 
tout l’ânie  humaine,  qui  a été  créée  immédiatement  par 
le  souffle  de  Dieu.  Platon  attribue  à l’âme  humaine  une 
partie  déraisonnable  ; mais  assurément  cette  partie  ne 
peut  être  blâmée , à prendre  les  choses  telles  qu’elles 
sont  maintenant  : le  déraisonnable  n’était  point  dans  le 
principe,  il  a été  surajouté  ultérieurement,  il  est  con- 
traire à la  nature  originelle.  Platon  regarde  comme  partie 
déraisonnable  de  l’àme  les  désirs  et  les  regrets;  mais  il 
reconnaît  que  les  désirs  du  bien  sont  raisonnables  et  que 
les  regrets  qui  proviennent  de  l’amour  de  la  discipline 
doivent  être  tenus  pour  raisonnables  également.  De  pa- 
reils mouvements  de  l'âme , nous  l’avons  vu , se  trouvent 
aussi  en  Dieu  (i).  On  blâme  les  sens,  on  leur  reproche 


eo  animadvertens,quam  ejusmodi  status  formam.  Ib.  6.  Oportebat 

dignum  aliquid  esse,  quod  Deum  cognosceret. Quale  erat 

ut  totius  mundi  possidens  honao  non  imprimis  animi  sui  posses- 
sions regnaret,  aliorurn  dominus,  sui  famulus.  — — Nam  bonus 
natura  Deus  solus.  Ut  ergo  bonum  jam  suuip  baberet  hoino , eman- 
cipatutn  sibi  a Deo , et  fieret  proprietas  jam  boni  in  bomine  et 
quodammodo  natura  , dç  institution©  adscripla  est  illi  — • liber- 

tas  et  potestas  arbitrii,  quæ  efficeret  bonum  ut  proprium  jam 
sponte  præstari  ab  bomine.  Ib.  8. 

(i)  De  anima  16.  Naturale  enim  rationale  credendum  est,  quod 
animæ  a primordio  sit  ingenitum , a rationali  videlicet  auctore. 
Quid  enim  non  rationale , quod  Deus  jussu  quoque  ediderit,  nedum 
id , quod  proprie  afflatu  suoemiserit?  Irrationale  autem  posterius 
intelligendum  est. Sed  bonum  opus  dicens  (sc.  concupis- 
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de  jeter  dans  l'illusion  ; niais  Tertullien  combat  le  doute 
de  la  nouvelle  Académie  avec  d’excellents  principes. 
Toute  apparence  sensible  a sa  cause  naturelle  ; lorsque 
le  sens  la  perçoit , il  ne  ment  pas  ; sous  dès  rapports 
différents , les  choses  doivent  naturellement  nous  appa- 
raître différentes  ; mais  les  sens  perçoivent  ces  rap- 
ports (i).  On  distingue  l’entendement  des  sens,  mais 
l’un  et  l’autre  nous  révèlent  une  vérité  simplement  diffé- 
rente ; l’un  ne  peut  non  plus  être  séparé  de  l’autre , car 
le  sens  n’est  que  l’entendement  des  choses  qui  sont  per- 
çues, senties;  et  l’entendement  n’est  que  la  sensation 
des  choses  qui  sont  entendues , comprises  (2).  On  le  voit, 
il  conçoit  le  sens  dans  l’acception  la  plus  large  du  mot; 
il  comprend  dans  ses  assertions  le  sens  naturel  et  non 
faussé  de  la  vérité  , dans  lequel  il  met  sa  confiance  ; il  a 
nous  conduira  convenablement.  C’est  un  trait  caracté- 
ristique de  la  pensée  de  Tertullien  , il  a partout  dirigé 
son  sens  sur  le  naturel , sur  l’originel,  qu’il  tient  en 
même  temps  pour  le  simple.  Il  ne  veut  non  plus  se 
laisser  ravir  l’unité  de  la  nature  humaine  par  aucune 
distinction;  car,  en  dernière  analyse , tout  concourt  à 
la  même  unité  de  l'être.  Il  rejette  donc  la  dictinction 


cere) , rationalem  concupiscentiam  ostendit. Rationalis  est 

indignatio , quæ  ex  affectu  disciplinæ  est. 

(1)  Ib.  17.  Ceterum  optime  proponetur  esse  utique  aliquid , 
quod  efficiat  aliter  quid  a sensibus  renuntiari , quatn  sit  in  rebus. 

Quod  si  caussæ  fallunt  scnsus  et  per  sensus  opinioues,  jam 

nec  in  sensibus  constituenda  faliacia  est,  qui  caussas  sequuntur, 
nec  in  opinionibus  , quæ  a sensibus  diriguntur  sequentibus 
caussas. 

(2)  1b.  18.  At  quid  erit  sensus,  nisi  ejus  rei,  quæ  inteiligi- 
tur,  senstis  ? 
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entre  l’âme  et  l’esprit;  lame  n’est  (jaune  substance, 
naturellement  une  substance  corporelle , mais  sim- 
ple et  uniforme  comme  Dieu  (i).  La  chair  n’y  a été 
ajoutée  que  comme  instrument,  comme  rouage  dans  le 
mécanisme  de  la  vie , mais  elle  n’appartient  point  à sa 
substance  : aussi  cet  accessoire  n’est  ni  à blâmer  ni  à 
mépriser,  car  la  chair  n’est  pas  la  cause  du  mal  ; elle 
n’est  pas  pécheresse , à proprement  parler,  mais  l’âme 
en  abuse  seulement  pour  le  péché  , et  on  ne  blâme  la 
chair  que  parce  qu’elle  est  un  appât  de  corruption  et  un 
instrument  de  vice  (2).  Ainsi  tout  est  bon  et  tout  est  un 
dans  l’homme  et  dans  l’âme  de  l’homme , tant  qu’il  ne 
laisse  en  lui  aucune  place  pour  le  mal. 

Le  mal  peut  être  défendu  de  Dieu,  mais  non  prévenu  ; 
car  l’homme  ayant  reçu  la  loi,  devait  jïouvoir  la  trans- 
gresser ; c’eût  été  de  la  part  de  Dieu  retirer  à l’homme  sa 
liberté , que  de  rendre  le  mal  impossible  (3).  Tertullien 
comprend  le  mal  tout-à-fait  du  point  de  vue  théolo- 
gique, c’est-à-dire  par  rapjtort  à la  loi  divine,  à la  vo- 
lonté divine.  Le  mal  consiste  dans  la  désobéissance  à 
Dieu , dans  la  préférence  accordée  à ses  propres  déci- 
sions sur  les  décrets  de  Dieu  (4).  Tertullien  ne  se  dissi- 
mule pas  que  cette  manière  de  voir  implique  une  limi- 
tation de  l’activité  divine , et , d’une  certaine  façon , le 

. > “ • - .V  & r . 


(1)  Ib.  5 sqq.  ; 10. 

(a)  Ib.  4o.  Nec  ita  caro  horao,  tanquaro  alia  vis  anima-  et  alia 
persona , sed  res  est  alterius  plane  substantiæ  et  alterius  conditio- 
nis , addicta  tamen  aniinæ  et  suppelfcx  , ut  instrumentum  in  officina 
vitæ.  De  resurr.  carn.  5. 

(3)  Adv.  Marc.  II,  7.  Si  enim  intercessisset  (sc.  Deus)  resci- 
disset  arbitrii  liberlatem,  quant  ratione  et  bonitate  permiserat. 

(4)  Ib.  2.  Adae  delictum quod  per  electionein  sute  potins, 

quaiii  divinæ  senlentiæ  admisit. 
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commencement  d’une  chute  , d’une  opposition  à la  vo- 
lonté de  Dieu  ; car  le  mal  étant  contre  sa  volonté , 
il  ne  pouvait  point  l’autoriser.  Mais  afin  que  l’homme 
demeure  libre,  ce  qui  est  dans  les  desseins  providentiels, 

Dieu  s’est  démis  de  la  liberté , il  a conservé  en  lui  sa 
science  , sa  puissance  absolue  , et  le  mal  put  avoir 
lieu  (1).  Le  mal  est  représenté  par  Tertullien  comme 
un  fait,  et  il  ne  cherche  pas  à l’expliquer.  Il  lui  suffit  ♦ 
qu’il  convienne , même  nécessairement , à la  volonté  de 
Dieu  de  se  révéler , pour  accorder  à l’homme  un  libre 
développement , dont  Tertullien  pouvait  d’autant  plus 
facilement  se  contenter,  qu’il  était  plus  enclin,  de  son 
point  de  vue , à séparer  Dieu  le  père  de  son  activité 
divine  dans  le  monde,  et,  d’autre  part,  à considérer  Dieu 
le  fils  comme  un  être  inévitablement  doué  d’affections, 
de  passions  naturelles , et , par  conséquent , moins  par- 
fait que  le  père.  Il  ne  craint  pas  d émettre  la  pensée 
qu’une  œuvre  peut  être  accomplie  sans  la  volonté,  sans 
l’ordre  de  Dieu  ; soutenir  le  contraire  lui  semble  le  fait, 
non  d’une  foi  véritable  , mais  de  l’adulation.  Ce  qui  est 
contre  la  nature  et  contre  la  raison , en  un  mot , ce  qui 
est  mal,  dépend  de  nous,  et,  à ce  titre,  doit  nous  être 
imputé  (a).  Il  ne  faut  pas  s’étonner  que  Tertullien  ne  se 
restreigne  pas  toujours  strictement  dans  cette  direction 
unique  ; ce  n’est  cependant  point  la  direction  dominante 
dans  sa  doctrine,  qui  est  un  peu  agitée,  au  fond,  des  doutes 


(1)  Jb.  7.  Quisenira  ad  vertus  se  permittet  aliquid  ? — — Igitur 
consequens  erat , uli  Deus  secederet  a libertate  seinel  concessa  ho- 
mini , id  est  contineret  in  ipso  præscientiam  et  præpotentiam  suam, 
per  quas  intercessisse  potuisset , quo  minus  homo  maie  libertate 
sua  frui  agressus  in  periculum  laberetur. 

(2)  De  exhort.  cast.  2. 
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nés  plus  tard  d’une  recherche  plus  étendue.  Sa  doctrine 
de  la  liberté  l’amenait  naturellement  à admettre  que  la 
victoire  remportée  sur  le  mal  dépend  de  la  liberté  de 
l’homme  (i);  mais  il  trouve  aussi  la  puissance  de  la 
grâce  divine  si  grande , si  supérieure  à la  nature  , qu  elle 
peut  subjuguer  le  libre  pouvoir  de  la  volonté  et  en 
transformer  la  nature  (2).  C’est  ainsi  qu’il  touche  parfois 
dans  ses  réflexions  aux  limites  de  la  doctrine  de  la  pré- 
destination absolue. 

Nous  avons  parlé  précédemment  des  doctrines  de 
Tertullien  touchant  la  perpétuation  du  mal  dans  la  na- 
ture humaine.  Le  mal  est  semblable  à tout  ce  qui  a une 
fois  pris  place  dans  la  nature,  il  s’y  reproduit;  il  devient, 
comme  l’habitude , une  seconde  nature,  s’étant  transmis, 
surtout  depuis  un  temps  infini , presque  depuis  le  com- 
mencement des  choses , de  génération  en  génération. 
Cette  doctrine  de  Tertullien  est  en  parfait  accord  avec 
celle  qu’il  professait  sur  la  perpétuation  de  la  vie.  Sa- 
chant que  pour  lui  l’âme  est  matière,  que,  sans  être 
essentielle  au  corps,  elle  lui  est  unie  intimement,  nous 
u’avons  pas  le  droit  de  nous  étonner  qu’il  transmette  des 
parents  aux  enfants  l’âme  avec  le  corps.  L’une , comme 
l’autre , a sa  perpétuation  naturelle , car  le  corps  et  l’âme 
ont  naturellement  leur  sphère  distincte  d’activité  géné- 
rative.  Ces  vues  s’accordent  avec  le  penchant  que  mani- 
feste Tertullien , à comparer,  d’après  une  représentation 
intuitive , la  perpétuation  des  hommes  avec  celle  des 
plantes.  De  même  qu’un  rejeton  s’élance  de  la  souche- 


(1)  Adv.  Marc.  Il,  10. 

(2)  De  anima  21.  Hæc  erit  vis  divinæ  gratiæ  , potentior  utique 
natura , habens  in  nobis  subjacentem  sibi  liberam  arbitrii  potes- 
tatero , quod  aùrtÇowfflov  dicitur.  Quæ  cum  sit  et  ipsa  mater ialis 
atque  mutabilis,  quoquo  vertitur,  natura  convertitur. 
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mère,  de  même  lame  de  l’enfant  s’élève  de  la  semence 
paternelle  et  croît  insensiblement  en  intelligence  (i). 
Ainsi,  lame  et  la  substance  de  tout  homme  sont  éma- 
nées du  premier  homme , et  furent  transmises  à tous  ses 
descendants  (2)  ; ce  dont  on  est  pleinement  convaincu 
en  voyant  que  les  enfants  héritent  de  leurs  parents  non 
seulement  les  facultés  du  corps,  mais  aussi  les  facultés 
spirituelles.  C’est  donc  la  conclusion  de  ces  prémisses 
que  le  mal , ayant  jeté  des  racines  dans  l’âme  des  pères, 
fut  légué  aux  enfants  (3).  Le  mal  ne  détruit  cependant 
pas  entièrement  le  bien  qui  réside  naturellement  dans 
l’âme  , mais  il  l’étouffe , le  comprime  ; il  n’y  a donc 
point  dame  méchante  au  fond  de  laquelle  ne  se  trouve 
quelque  bien  : seulement  la  mesure  du  bien  et  du  mal 
est  différente  dans  les  différents  cas  ; mais  nulle  âme 
qui  fait  le  mal  n’est  innocente  , parce  qu  elle  porte  tou- 
jours en  elle  le  germe  du  bien,  qui , dès  que  la  liberté  lui 
donne  une  issue,  peut  se  manifester  (4).  Le  péché , mal- 
gré la  transmission  héréditaire  du  mal,  est  donc  tou- 
jours , au  fond,  l’ouvrage  de  la  liberté  que  nous  tenons 
d’Adam , comme  toute  notre  nature  (5).  Ainsi , la  consé- 
quence nécessaire  du  mal  est  donc  simplement  dans  ce 
que  l’âme  n’est  plus  une  en  elle-même  , que  le  bien  et  le 


(1)  De  anima  9 fin.  A primordio  enim  in  Adam  concrets  et 
configurata  corpori  anima,  et  totius  substantiæ,  ita  et  conditionis 
istius  semen  efficit.  Ib.  19  sqq. 

(2)  De  resurr.  carn.  7.  Cum  aliquanto  prius  et  Adam  substan- 
tiæ suse  traducem  in  feminæ  jam  carne  recognoverit. 

(3)  De  patient.  5 ; De  anima  41. 

(4)  De  anima  fa  ■ 

(5)  De  exhort.  cast.  2.  Porro  si  quæris  , unde  veniat  ista  volun- 
tas  , qua  quid  volumus  adversus  Dei  voluntatem  , dicam  : ex  nobis 
ipsis.  Nec  temere;  semini  enim  tuo  respondeas  necesse  esse,  etc. 
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mal  se  la  partagent,  et  que  sa  nature  primitive,  qui  est 
raisonnable,  est  en  lutte  avec  la  nature  irraisonnable  (r). 
Circonvenue  par  son  antagoniste , elle  se  souvient  de 
son  origine , de  son  auteur,  des  biens , des  conseils 
quelle  en  a reçus , mais  elle  ne  peut  oublier  néanmoins 
son  ennemie  infatigable  (2). 

La  chute  du  premier  homme  et  la  transmission  néces- 
saire du  mal  de  génération  en  génération  transforment 
donc  naturellement  le  cours  tout  entier  de  l’histoire. 
Toutefois,  Tertullien  ne  se  représente  pas  l’état  originel 
de  l’homme  comme  une  félicité  parfaite,  mais  comme 
une  perfection  de  son  être  total  ; il  reste  fidèle  en  cela  au 
pointde  vue  général  d’où  il  considère  la  nature,  le  monde, 
à ce  point  de  vue  sous  lequel  tout  marche  progressive- 
ment vers  sa  maturité  ; mais  le  péché  change  néanmoins 
foncièrement  la  situation  de  l’homme  ,*  et  la  voie  qui 
doit  le  conduire  au  salut  est  rejetée  dès  lors  dans  une 
autre  direction.  De  même  que  l ame  humaine  apporte  au 
monde  toutes  ses  dispositions  à la  fois , et  quelle  mûrit 
tout  insensiblement  en  elle,  de  même  était-elle  sans 
doute  avant  le  péché , excepté  que  le  père  du  genre  hu- 
main dut  réunir  dans  son  sein  tous  les  germes  des  diffé- 
rentes dispositions  qui  se  sont  réparties  ensuite  diverse- 
ment dans  les  diverses  âmes  (3),  et  si  cen’estqueluietsa 
compagne  entrèrent  dans  la  vie  ayant  également  l’âge 


(1)  De  anima  16. 

(2)  De  test.  an.  5. 

(3)  De  anima  20.  Et  hic  itaque  concludimus  oinnia  naluialia 
animæ  et  substantiva  ejus  ipsi  inesse  et  cum  ipsa  procedere,  ex  quo 
ipsa  censeretur.  Ib.  37.  Simul  crescunt  pro  generum  couditione  , 
caro  modulo,  anima  ingenio  , caro  habita  , anima  sensu. 
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de  la  puberté  (i).  Mais  la  différence  essentielle  entre 
l’état  antérieur  et  l’état  postérieur  au  péché  réside  dans 
ce  que  l'homme  vécut  d’abord  en  commerce  intime  avec 
Dieu,  qu’alors  il  aurait  bientôt  connu  tous  les  mystères 
de  la  divinité  s’il  eût  su  lui  obéir,  mais  qu’il  se  vit  enle- 
ver, à cause  de  sa  transgression , cette  faveur  du  pa- 
radis (a). 

Mais  quand  l’homme  eut  perdu  par  son  péché  cette 
communion  avec  Dieu , il  dut  recevoir  un  secours  qui 
suppléât  à cette  privation.  Le  péché  ne  détruisit  pas  en 
nous  le  divin , mais  l’étouffa,  l’obscurcit  ; l’homme  déchu 
peut  encore  naturellement  reconnaître  Dieu  comme  son 
créateur,  et,  en  sentant  ce  germe  du  divin  en  lui, 
comme  en  considérant  les  œuvres  de  Dieu,  il  doit  dé- 
duire, conclure  sa  rédemption,  son  salut,  pourvu  que 
ce  salut  ne  lui  apparaisse  pas  comme  quelque  chose  de 
pleinement  étranger  à lui , d’indépendant  de  sa  volonté; 
quant  à la  connaissance  de  Dieu  dans  toutes  ses  perfec- 
tions, l’homme  a donc  besoin  de  la  discipline,  de  l’en- 
seignement de  Dieu.  Dieu  est  connaissable  naturelle- 
ment; mais  qui  l’a  une  fois  méconnu  , doit  être  ramené 
à cette  connaissance  ineffable  par  l'instruction  (3).  L’er- 
reur, l’altération  de  la  vérité  originelle  ne  peut  être  enle- 
vée que  par  une  éducation  divine,  dont  l’instrument  est 
le  Verbe  de  Dieu , dont  l’accomplissement  est  le  Christ. 
Dieu  avait  résolu , comme  cela  a été  dit  précédemment, 


(i)  76/38.  ’ 

(î)  Adv.  Marc.  II,  2.  Familiaritas  Dei,  per  quam  omnia  Dei 
cognovisset,  si  obedisset. 

(3)  Ib.  1 , 18.  Nos  defînimus  Deum  primo  natura  cognoscendum, 
delnde  doctrina  recoguoscendum.  Natura  ex  operibus,  doctrina 
ex  praedieationibus.  Sed  oui  nulln  natura  est , natnralia  instru- 
menta non  suppetunt. 
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d’accorder  à l’homme  déjà  avancé,  perfectionné  par  la 
civilisation , un  nouveau  sens  pour  atteindre,  pour  con- 
naître la  vérité. 

Mais  pour  cette  éducation  divine , la  nature  des  choses 
exigeait  un  développement  lentement  acquis  selon  un 
ordre  fixe  des  temp9.  Suivant  l’exemple  de  saint  Irénée, 
Tertullien  cherche'  à déterminer  les  périodes  de  l’his- 
toire , et  il  se  récrie  hautement  contre  Marcion,  qui  sou- 
tient que  tout  est  arrivé  soudainement  et  à la  fois,  que 
saint  Jean  est  imprévu,  que  le  fils  de  Dieu  est  imprévu, 
que  son  avènement  est  imprévu,  que  le  Christ  est  im- 
prévu. On  devrait  savoir  que  tout  a son  ordre  et  son 
ordre  complet  (i).  Il  condamne  l’impatience  comme  la 
source  de  tout  le  mal  (2).  La  créature  doit  être  patiente 
avec  le  Créateur,  elle  doit  attendre  avec  confiance  le  jour 
où  il  plaira  à Dieu  de  donner  sa  révélation , de  dicter  ses 
prescriptions  contre  le  mal  (3).  Tout  e9t  suspect , qui 
sort  des  limites  de  la  règle  ; un  aussi  grand  œuvre  que 
le  salut  de  l’humanité  ne  pouvait  être  préparé  soudaine- 
ment ; la  foi  en  Dieu  devait  tout  accomplir,  et  la  foi  de- 
vait précéder  la  connaissance,  elle  devait  la  servir;  la 
foi  elle-même  avait  besoin  d’une  préparation  (4).  Selon  sa 


(i)  Adv.  Marc.  III , 2 ; 4 , IV,  1 1.  Subito  Christus  , subito  et 
Johannes.  Sic  sunt  omnia  apud  Marcionem,  quæ  suilm  et  plénum 
habent  ordinem  apud  creatorem.  De  carne  Chr.  2.  Creatoris  odit 
tnoras  , qui  subito  Christum  de  cœlis  deferebat. 

(a)  De  patient.  5.  L’ambiguïté  du  mot  patientia  joue  proba- 
blement ici  un  rôle. 

(3)  Adv.  Marc.  III,  4* 

(4)  Ib.  2 ; IV,  20.  Le  passage  connu  d’Isaïe  7,9,  nisi  credideri- 
tis,  non  intelligetis , est  pris  déjà  par  Tertullien  dans  le  sens  pré- 
cédent. Ib.  25.  Nam  nec  revelator  ipse  erit,  qui  absconditor  non 

fuit cujus  intellectnm  fides  meretur  ; nisi  enim  credideritis , 

non  intelligetis. 
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méthode  qui  assimile  le  développement  spirituel  à la 
croissance  physique,  Tertullien  se  représente  les  pé- 
riodes de  l'histoire  sous  l’image  d’une  procession  natu- 
relle. Voyez,  dit-il,  comme  l’objet  créé  grandit  insensi- 
blement pour  porter  son  fruit.  Vous  avez  d’abord  une 
semence , de  cette  semence  sort  un  rejeton , de  ce  rejeton 
un  arbuste.  Puis  les  branches  se  fortifient,  et  le  feuil- 
lage , l’arbre  entier  s’étend  ; puis  le  bourgeon  se  gonfle 
sur  les  rameaux , et  du  sein  des  bourgeons  se  dévelop- 
pent les  fleurs,  et  après  les  fleurs  mûrit  le  fruit.  Même 
ce  fruit  est  d’abord  âpre  et  désagréable;  mais  parvenu  à 
un  temps  déterminé,  il  a acquis  une  grande  douceur.  Il 
en  est  ainsi  de  la  justification  (car  le  Dieu  de  la  justifica- 
tion et  celui  de  la  création  sont  un  seul  et  même  Dieu  ). 
Elle  fut  d’abord  une  nature  que  Dieu  féconda  ; puis  elle 
arriva  par  la  loi  et  les  prophètes  à l'enfonce  ; puis , par 
l’Évangile,  elle  se  fortifia  et  entra  dans  la  jeunesse  ; il 
lui  reste  maintenant  à se  développer  par  le  Paraclet 
et  à atteindre  l’âge  mûr  (i).  Voilà  donc  les  quatre 
périodes  que  Tertullien  assigne  au  développement  de 
l’espèce  humaine  jusqu’à  l’époque  de  la  plénitude 
de  sa  vie  (a).  Certes  on  ne  peut  méconnaître  qu’une 
telle  représentation  du  développement  naturel  ne  pou- 
vait être  déroulée  sans  danger;  car  dans  le  progrès 
de  la  croissance  physique  il  n’y  a pas  de  division  ou 
plutôt  d’interruption , telle  que  dans  l’humanité  par 
la  chute  de  l’âme  et  son  éloignement  de  Dieu.  Ainsi 
Tertullien  a cherché  à s’expliquer  l’ordre  du  progrès 
dans  le  royaume  de  Dieu , comme  s’il  était  né  immédia- 


(1)  De  virg.  vel.  i. 

(2)  Avant  son  adhésion  au  montanisme,  il  ne  comptait  que  trois 
périodes.  Ad  uxor.  1,2. 
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tement  de  l’état  originel  au  milieu  du  paradis,  sans  1 in- 
cident, sans  l’intervalle  de  la  chute.  Il  s’efforce  de  mon- 
trer que  dans  ce  premier  commandement  de  Dieu  de  ne 
point  toucher  à l’arbre  de  vie,  étaient  déjà  impliqués  les 
dix  commandements  de  Moïse;  que,  par  conséquent, 
la  loi  ne  procède  pas  de  la  chute  de  l'homme,  mais 
qu  elle  a son  principe  dans  l’état  naturel  primitif , et 
c’est  pourquoi  il  refuse  d’admettre  un  intervalle  es- 
sentiel entre  l’époque  de  l’Eden  et  celle  des  Patriarches , 
il  attribue  la  loi  naturelle  à l’une  et  à l’autre  (i).  La 
distinction  établie  entre  l’époque  des  Patriarches  et 
celle  de  la  loi  semble  à Tertullien  reposer  sur  des 
raisons  moins  naturelles , puisqu’il  pense  que  dans 
la  première  régnait  un  libre  arbitre  encore  plus 
grand , afin  que  la  rigueur  de  la  loi  pendant  la  corrup- 
tion antérieure  fût  bien  fondée , bien  reconnue  (2).  Et 
c’est  d’une  manière  analogue  qu’il  conçoit  le  rapport  de 
l époque  chrétienne  avec  l'époque  de  la  loi  ; car,  même 
en  mettant  de  côté , au  nom  de  l’Evangile , la  sévérité  de 
la  loi  cérémonielle , les  préceptes  de  la  justification  11e 
sont  point  pour  cela  abrogés  , mais  continués,  étendus, 
et  le  Christ  a défendu  non  seulement  l acté  extérieur, 
mais  même  l'intention  impure  (3).  Cette  doctrine  s’ac- 


(1)  Adv.  /ud.  2.  Primordialis  lex  est  enim  data  Adæ  et  Evæ  in 

paradiso,  quasi  matrix  omnium  præceplorum  Dei. Igitur  hac 

gcnerali  et  primordiali  Dei  lege,  quant  in  arboris  fructu  observaiï 
Deus  sanxerat,  omnia  præcepla  legis  posterions  spécialité!-  indita 
fuisse  cognoscimus,  quæ  suis  lemporibus  édita  germinaverunl.  — 
— Denique  ante  legem  Moysi  scriptam  in  tabulis  lapideis  legem 
fuisse  eontendo  non  scriptam , quæ  naluraliter  iutelligebalur  et  a 
patribus  cuslodiebalur. 

(a)  Ad  uxur.  I.  c.  Cette  pensée  .est  exprimée  avec  un  peu 
d’obscurité. 

( 3)  De  monog.  y,  De  pudic.  6. 

1.  ’2  à 
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corde  pleinement  avec  les  vues  des  Montanistes  sur  le 
Paraclet  qui  a dû  simplement  accroître  encore  la  rigueur 
de  la  loi  morale.  Tout  ce  cjue  ne  pouvaient  point  com- 
porter les  temps  anciens , nous  devons  l’accomplir 
dans  un  âge  plus  mûr  avec  des  forces  plus  puissautes. 
Néanmoins,  au  fond  des  représentations  duTertullien  se 
remarque  toujours  la  pensée  que  nos  mœurs  doivent 
être  ramenées  du  raffinement  et  de  l’amollissement  des 
temps  corrompus  à la  simplicité  et  à l’austérité  de  la  vie 
antique.  Ici  il  abandonne  sa  comparaison  entre  la  vie 
rationnelle  et  la  vie  naturelle;  le  péché  nous  avait  sépa- 
rés de  Dieu,  la  révélation  du  Christ  et  de  l’Esprit  saint 
nous  a ramenés  â lui.  Il  y a donc  un  progrès  dans  le 
temps,  puisque  nous  devons  rentrer,  comme  primiti- 
vement, dans  l’union  intime  avec  Dieu  , et  reconquérir 
l’antique  pureté;  les  âges,  en  une  certaine  manière, 
forment  un  cercle  (i).  Autant  l’on  affirme  des  premiers 
hommes  avant  leur  chute , autant  l’on  doit  affirmer  des 
chrétiens  : ils  vivent  en  communion  avec  Dieu  ; les  seuls 
enseignements  de  la  nature  apprennent  à connaître  et  à 
honorer  Dieu  ; mais  par  cette  voie  on  ne  I honore  que  de 
loin  ; instruit  par  le  Christ,  on  honore  Dieu,  au  contraire, 
comme  dans  les  anciens  jours , c’est-à-dire  de  près  (2). 

Le  christianisme  est  beaucoup  plus  magnifique  dans 
ses  promesses  que  dans  ses  dons  actuels  ; il  fait  espérer 
l’accomplissement  de  toutes  choses,  dont  les  germes 
sommeillent  encore  dans  le  présent.  On  prévoit  facile- 
ment que  Tertullien  concevra  la  réalisation  de  ces  pro- 


(1)  De  monog.  5. 

(2)  De  spcclac.  2.  Setl  quia  non  peuitus  Deutn  norunt  , nisi 
nalurali  jure,  non  eliam  familial'!,  de  longinquo , non  de  proxinio. 
De  patient,  5. 
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messes  comme  la  conséquence  d’un  développement  natu- 
rel sous  la  direction  de  la  Providence.  L’attente  millénaire 
de  la  fin  du  monde,  qu’il  partageait  avec  les  Montanistes. 
ne  sera  mentionnée  ici  qu’afin  de  ne  point  paraître  ca- 
cher les  représentations  charnelles  de  cet  homme  ; 
elles  n’ont  d'ailleurs  aucun  rapport  intime  avec  sa  phi- 
losophie. Quant  à ses  vues  sur  l’immortalité  de  l’âme, 
nous  devons  les  prendre  ici  en  considération.  C’est  un 
article  fondamental  de  la  foi  chrétienne  que  l’âme  est 
immortelle.  Elle  est  immortelle  selon  Tertullien , parce 
qu  elle  est  une  et  indivisible  ; elle  ne  peut  conséquem- 
ment tomber  en  dissolution  (i).  Sans  cesse  en  mouve- 
ment, sans  cesse  en  activité,  elle  ne  peut  jamais  atteindre 
un  repos  absolu,  et  elle  doit,  comme  telle,  participer  à 
la  vie  infinie  (a).  Parfois  il  semble  que  Tertullien  ait 
voulu  soumettre  l'immortalité  de  lame , en  tant  que 
souvenir  de  la  vie  intégrale , à la  décision  de  Dieu  ; mais 
c’est  simplement  pour  ne  rien  ôter  à la  toute-puissance 
divine , d’où  dépend  l’existence  de  toutes  choses.  Il  sou- 
tient en  ceci  l’identité  de  la  personne  (3).  Nous  devons 
arriver  à un  état  meilleur,  acquérir  l’immortalité  et  l’in- 
corruptibilité; la  substance  même  doit  être  transformée, 
mais  non  la  conscience  de  nous-mêmes.  Nous  nous 
reconnaîtrons  ainsi  que  les  nôtres.  Comment  pourrions- 
nous  chanter  des  actions  de  grâce  à Dieu , si  nous  ne 
nous  souvenions  pas  de  ses  bienfaits  (4)?  De  l’immor- 


(1)  De  anima,  14. 

(2)  Ib.  43.  Animant  enim  ut  sentper  mobilem  et  semper  exer- 
citatam  nuru|iiani  succedere  quieti , alienæ  scilicet  a statu  immor- 
tulilatis  ; niliil  enim  immortale  finem  operis  sui  admittil. 

(3)  Jjjol.  48. 

(4)  De  mono  g,  10.  Quia  iu  meliorem  slatum  destinamtir  l'çsur- 
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talité  de  la  personne  identique  à elle-même  résulte  la 
précédente  doctrine  dans  tous  ses  points  ; car  le  résumé 
en  est  que , dans  la  vie  à venir,  la  justice  sera  accomplie, 
et  que  chacun  doit  attendre  la  juste  rémunération  de  sa 
vie  passée. 

Mais  la  notion  de  personne  s’accorde  trop  exacte- 
ment, selon  Tertullien,  avec  la  notion  de  la  vie,  pour 
qu’il  n’ait  pas  volontiers  acquiescé  à la  doctrine  de  la 
résurrection  de  la  chair.  D’un  autre  côté  , il  ne  s’appuie 
nullement  sur  la  doctrine  du  Christ  et  des  Prophètes  lors- 
qu’il proclame  la  résurrection  des  morts.  Avant  toute  doc- 
trine annoncée  par  le  verbe , les  faits  out  attesté  Dieu.  Il 
a d’abord  chargé  la  nature  de  notre  enseignement , puis 
les  Prophètes  ; élèves  de  la  nature,  on  dut  les  croire  plus 
facilement.  Qu'on  ne  vienne  donc  point  douter  si  Dieu 
ressuscitera  les  morts,  puisqu’on  sait  qu’il  doit  tout 
réparer,  tout  régénérer.  Le  jour  meurt  et  est  enseveli 
dans  les  ténèbres , partout  règne  le  silence  et  le  repos  ; 
la  lumière  perdue  est  regrettée  ; mais  le  jour  réparait 
avec  le  soleil  et  brise  son  tombeau,  dissipe  la  nuit, 
son  héritière,  jusqu’à  ce  quelle  reparaisse.  Les  rayons 
des  étoiles,  éteints  un  moment,  s’enflamment  de  nou- 


recturi  in  spiritale  consortium  , agnituri  tam  nosmet  ipsos,  quam 
et  nostros.  Ceterum  quomodo  gratias  Deo  in  æternuin  canemus.  si 
non  raanebit  in  nobis  sensus  et  memoria  debiti  hujus  ? Substanlia, 
non  conscientia  reformabitur.  Substanlia  est  surprenant  ; Néan- 
der,  p.  a56,  veut  par  conséquent  changer  ce  mot;  mais  la  conti- 
nuité de  sens  du  mot  conscientia  manque  également  d’authenticité. 

Il  faut  donc  prendre  le  mot  subst.  dans  un  sens  large.  De  même, 

Ailv . Marc.  III,  24,  il  est  parlé  d’une  transformation  en  la  sub- 
stance angélique.  De  resurr.  carn.  56.  Substance  signifie  donc  bien 
la  forme  selon  le  langage  d’Aristote.  * 

...  . -a 

fc  . -i- 
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veau  ; la  lune,  qui  perd  sa  lumière,  la  recouvre  ; l’hiver 
et  l'été,  le  printemps  et  l’automne,  parcourent  un  cercle 
sans  issue.  Telle  est  aussi  la  règle  que  la  terre  tient  du 
ciel  : les  arbres  , dépouillés  de  leurs  feuilles,  s’en  vêtent 
derechef  ; les  fleurs  reparaissent  avec  leur  brillante 
corolle  ; l’herbe  se  relève.  Cet  ordre  est  merveilleux  , la 
destruction  amène  la  conservation,  la  privation  est  sui- 
vie du  don , de  l’accroissement  ; car  ce  qui  est  éloigné 
est  rendu  plus  fructueux , plus  beau  ; partout  c’est  un 
emprunt  qui  porte  forts  intérêts.  La  semence  doit  être 
détruite,  mais  c est  pour  enfanter  une  nouvelle  vie.  Tout 
ce  que  nous  trouvons  était  déjà,  tout  ce  que  nous  per- 
dons sera  de  nouveau.  Rien  ne  périt , hormis  pour  être 
sauvé.  Cet  ordre  de  choses  sans  commencement  ni  fin 
est  le  témoignage  de  la  résurrection  des  morts  (i).  Nous 
n’avons  pu  nous  empêcher  de  repftduire  en  esquisse  ce 
tableau  plein  de  grandeur,  afin  de  montrer  l’idée,  l’in- 
tuition toute  vivante  que  Tertullien  avait  de  la  nature, 
et  dont  toutes  ses  doctrines  sont  empreintes.  C’est  dans 
la  nature  qu’il  adore  son  Dieu  ; qu’il  se  fie  en  la  puis- 
sance divine  qui  peut  réinstituer  le  passé  plus  facilement 
que  le  créer  de  rien. 

Dans  la  réparation  de  la  chair,  Tertullien  voit  le 
complet  développement  de  la  vie  humaine  sous  une 
forme  plus  parfaite  que  la  forme  actuelle.  Assurément 
l’âme  vivrait  sans  cela , et  recevrait  la  justice  qui  lui  est 
due,  son  châtiment  ou  sa  récompense,  état  par  où  pas- 
sera, en  effet,  chaque  âme,  avant  le  jour  du  Seigneur  (a). 
Mais  cette  vie  ne  sera  qu’une  vie  imparfaite,  s’écoulant 
dans  la  pensée  et  la  conscience  de  soi.  sans  œuvres, 

(i)  De  resurr.  carn.  i a ; Apol.  48. 

(a)  De  anima  , 55. 
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sans  actions;  une  telle  vie  imparfaite  précédera  la  par- 
faite régénération  , comme  la  conscience  précède  l’ac- 
tion (i).  Mais  alors  la  vie  parfaite  dans  la  chair  doit 
suivre  cette  vie  imparfaite,  parce  que  lame,  capable  de 
souffrir  et  d’agir  sans  le  corps,  ne  peut  pas  agir  et  souffrir 
de  même  qu’avec  le  corps.  L’âme  tient  de  soi , de  sa 
nature  la  pensée  , la  volonté,  le  désir  et  le  jugement; 
mais  pour  la  traduction  au-dehors,  l’exécution,  elle  a 
besoin  de  la  chair  (2).  L’âme  a eu  également  la  chair 
pendant  la  vie  terrestre  pour  recevoir  le  prix  de  ses 
actes,  elle  doit  aussi  l’avoir  au  jour  de  la  justice  pour 
porter  son  bon  ou  son  mauvais  sort  (3).  Tertullien  s’en 
remet  donc  aux  décrets  de  Dieu  , qui  conduit  tout  à sa 
fin  ; le  mal  qui  a eu  un  commencement  triomphera  aussi 
à la  fin  pleinement  : il  détruira  le  monde,  mais  aussi  le 
royaume  céleste  se  fondera  (4). 

Si  nous  examinons  l’aspect  général  de  la  doctrine 
chrétienne  telle  quelle  est  exposée  dans  Tertullien  , nous 
la  trouvons  encore  très  vague  sur  beaucoup  de  points, 
enveloppée  parfois,  dans  son  essence,  d’une  représenta- 
tion trop  sensible,  et  parfois  aussi  esclave  trop  soumise 
d’une  tradition  à moitié  entendue;  en  outre,  elle  se 
laisse  souvent  entraîner  dans  la  polémique  à des  affirma- 


(1)  Ib.  58  ; De  reslirr.  carn.  Sens  différent  Apol,  48.  Ideoque 
reprtessnlabnnlur  et  corpora  , quia  neque  pati  qnidquam  potest 
anima  sola  sine  stabili  maleiia,  id  est  carne. 

(2)  De  resurr.  carn.  I.  e.  Quantum  enim  ad  agendum  de  suo 
sufficit , tantum  et  ad  patiendutn.  Ad  agendum  auteur,  minus  de 
suo  sufficit.  llabet  enim  de  suo  solummodo  cogitare,  velle, 
cupere , disponere.  Ad  perficiendum  autem  operam  carnis  ex- 
spectat. 

■ (3)  L.  c. 

(4  Adv.  Marc.  III , a4- 
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tions  trop  acerbes  et  trop  exclusives;  par  suite  de  cette 
ardeur,  elle  ne  peut  quelquefois  point  s’affranchir  de 
principes  -sophistiques  , et  éviter  les  assertions  contra- 
dictoires ; cependant  nous  devons  avouer  qu’elle  a donné 
naissance  «\  une  pensée  harmonique  qui  a trouvé  un  ali- 
ment dans  le  christianisme  et  n’a  point  eu  recours  aux 
arguments  inspirés  par  le  dédain , mais  à des  preuves 
puisées  dans  ht  nature,  dans  la  raison,  pour  confirmer 
les  révélations  chrétiennes  contre  les  païens  et  les  héré- 
tiques. Ainsi  se  forme  dans  Tertullicn  une  philosophie 
chrétienne  qui  a son  foyer  dans  cette  croyance  que  le 
Dieu  éternel  et  caché  veut  se  révéler  à nous  dans  la 
création  et  dans  le  gouvernement  du  monde  par  sa 
bonté  originelle , mais  que  celte  bonté  , pénétrant  l’uni- 
vers , se  façonnant  au  changement  des  choses  créées , 
implique  une  activité  changeante  de  la  part  de  Dieu, 
pourtant  éternellement  le  même.  Il  a choisi  l'homme 
pour  organe  de  sa  révélation,  car  ce  n’est  que  dans  un 
être  capable  de  connaître  et  de  s’approprier  librement 
la  bonté  de  Dieu  que  le  but  de  ce  monde,  la  révélation 
divine,  pouvait  s’accomplir.  Tout  doit  donc  dépendre  de 
ce  but , de  cette  fin  ; mais  comme  le  créé  ne  peut 
atteindre  le  terme  de  sa  destinée  que  successivement, 
l’homme  lui-même  devait  passer,  selon  un  ordre  de 
temps  déterminé,  par  des  états  imparfaits,  pour  gagner 
son  salut  ; il  devait  marcher  selon  un  cercle  régulier  de 
son  principe  à sa  fin,  principe  et  fin  qui  sont  l’harmonie, 
lacornmuniondel’hommeavecDieu.  En  voulant  dans  sa 
libre  volonté  se  soustraire  par  impatience  à cette  loi,  à 
cette  essence  du  créé,  du  fini,  l’homme  n’a  fait  qu’ag- 
graver sa  position  ; mais  la  longanimité  de  Dieu  n’a  ce- 
pendant pas  voulu  laisser  l’homme  sans  secours.  Par  sa 
propre  faute,  l'homme  avait  obscurci  la  nature  divine 
qui  réside  en  lui  ; néanmoins  elle  pouvait  encore  cnm- 
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prendre  renseignement  divin  que  le  verbe  de  Dieu  et 
l’Esprit  saint  lui  donnaient  incessamment,  toutefois  selon 
les  lois  de  la  nature , en  se  rapprochant  toujours  de  la 
perfection  croissante,  infinie;  en  sorte  que  dans  chaque 
période  déterminée  de  l’éducation  divine  elle  a traversé 
des  modes  d’instruction  différents.  Quiconque  a saisi  cet 
enseignement  avec  foi,  connaîtra  Dieu,  et,  participant 
en  soi  de  sa  personnalité  parfaite,  il  jouira  de  la  vie 
éternelle;  conformément  à la  loi  divine,  il  accomplira 
en  lui  le  bien,  qui  est,  de  toute  éternité,  l’essence  de 
Dieu. 

Ainsi,  la  doctrine  chrétienne,  entre  les  mains  deTertul- 
lien,  qui  s’annonce  l’ennemi  de  toute  philosophie,  suscite 
néanmoins  en  lui  un  esprit  d’investigation  philosophique, 
qui  cherche  ù se  rendre  compte  de  la  foi  chrétienne  et 
se  trouve  forcé  bientôt  de  développer  le  fond  même  de 
cette  foi.  Ce  travail  philosophique  s’accomplit  par  un 
homme  qui,  parlant  la  langue  latine,  se  rattache  par 
conséquent  à une  civilisation  peu  favorable  à la  philoso- 
phie. On  ne  peut  le  méconnaître  : Tertullien  était  doué 
d’un  esprit  plus  philosophique  que  les  hommes  qui, 
•jusqu’à  ce  temps,  prirent  rang  dans  la  littérature  latine. 
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ÉCOLE  CATÉCHÉT1QDE  DALEX  A NDR  l E. 


CHAPITRE  PREMIER. 

S.  Clément  d'Alexandrie. 


Il  s était  formé  à Alexandrie,  dans  un  esprit  chrétien , 
une  école  de  sciences,  qui  primitivement  put  être  des- 
tinée à l’instruction  des  catéchumènes,  et,  par  cette 
raison,  est  nommée  communément  l’école  des  caté- 
chistes ( i ).  Ses  débuts  sont  connus  imparfaitement.  Elle 
fut  florissante  à la  fin  du  deuxième  et  pendant  la  pre- 
mière moitié  du  troisième  siècle.  Au  milieu  de  l’activité, 
de  la  vie  scientifique  qui  régnait  alors  dans  Alexandrie , 
il  ne  pouvait  manquer  que  cette  école  se  trouvât  de  plu- 
sieurs manières  en  contact  avec  la  philosophie  des 
Païens  et  des  Gnostiques.  Elle  prit  donc  bientôt  un  ca- 
ractère philosophique.  Le  premier  qui  introduisit  la 
philosophie  au  sein  de  cette  école,  et,  selon  quelques 
auteurs , le  premier  aussi  qui  y imprima  une  direction 
générale,  se  nommait  Pantenus.  C’était  un  philosophe 
stoïcien  ; mais  nous  ne  savons  rien  de  sa  doctrine.  Ses 


(i)  Cf.  Guerike,  de  Scholti  quœ  Alexandrie  floruit  r.atechc- 
tica , Hal.  Sax.,  i8î4>  a vol. 
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leçons  furent  suivies  par  Clément  d’Alexandrie , et , plus 
tard,  par  Origène,  desquels  nous  avons  à exposer  ici  la 
philosophie.  Leur  doctrine  a les  rapports  les  plus  in- 
times, pour  le  dire  sommairement  et  en  passant,  d’une 
part  avec  les  doctrines  des  Apologistes,  de  l’autre  avec 
les  opinions  des  Gnostiques. 

Titus  Flavius  Clément  (i),  appelé  ordinairement 
Clément  d’Alexandrie  pour  le  distinguer  des  auteurs  du 
même  nom,  naquit,  selon  quelques  uns,  à Alexandrie, 
selon  d’autres,  à Athènes,  et  fut  élevé  dans  la  philo- 
sophie païenne.  Chrétien,  il  eut  plusieurs  maîtres,  et 
fort  différents;  mais  il  fut  captivé  particulièrement,  à 
ce  qu’il  paraît , par  l’enseignement  de  Pantenus.  Il  suivit 
ce  philosophe  à l’école  catéchétique , lorsque  celui-ci  y 
fut  appelé,  et  son  zèle  fut  inépuisable  jusqu’à  l’époque 
où  il  fut  forcé  par  les  persécutions  de  l’empereur  Sévère 
à s’enfuir  en  Syrie.  Il  est  probable  qu’il  y mourut  entre 
la  première  et  la  dixième  année  du  troisième  siècle. 
Parmi  les  nombreux  et  importants  écrits  qu’il  composa, 
trois  des  principaux  nous  sont  parvenus  dans  un  état  de 
conservation  assez  parfait,  savoir  : son  Exhortation  aux 
Gentils,  son  Maine  et  scs  Stromales;  tous  trois  conçus 
sur  le  même  plan  , et  destinés  à conquérir  des  prosélytes 
au  christianisme  , ainsi  qu’à  défendre  les  doctrines  chré- 
tiennes contre  1 hellénisme  et  l’erreur.  Il  paraîtrait  que 
ces  ouvrages  sont  les  premiers  qu’il  élabora,  et  qu’ils 
ont  été  rédigés  peu  de  temps  après  la  mort  de  Com- 
mode. 

Clément  d’Alexandrie  surpasse  tous  les  Pères  de  l’É- 
glise dans  la  connaissance  scientifique  de  la  philosophie 


(i)  Cf.  Sur  Clément  et  scs  écrits , par  Cœll , dans  {'Encyclo- 
pédie de  Evsch  et  Gruber,  XVIII , 4 seq. 
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ancienne;  mais  il  ne  s’élève  point  au-dessus  de  son 
temps,  qui  lie  savait  pas  apprécier  un  ensemble  systé- 
matique , et  qui  ne  connaissait  pas  l’importance  de  cette 
appréciation  dans  l’exposition  et  l’éclaircissement  des 
points  de  doctrines  particulières.  Il  ne  veut  rendre 
hommage  à aucuu  des  systèmes  de  la  philosophie 
grecque,  bien  qu’il  trahisse  une  certaine  préférence 
pour  Platon  (i)  ; il  se  prononce  décidément  pour  la 
philosophie  éclectique  (a),  et  il  se  rattache,  sous  plu- 
sieurs rapports,  à Philon  le  Juif,  surtout  par  son  adop- 
tion des  idées,  des  doctrines  stoïciennes,  et  par  son 
penchant  marqué  au  mysticisme  (3).  Il  s’efforce  de  pé- 
nétrer les  profondeurs  d’une  vérité  qui  n’est  transmise 
qu’en  paroles  mystérieuses,  qui  ne  peut  être  saisie  de 
tous,  qu’il  serait  même  imprudent  d’exprimer  sans  dé- 
tour (4).  Il  considère  le  résultat  de  cette  profonde  inves- 


(i)  Ad  mon.  ad  gent.,  44  seq.  ; Pœdag.,  244  ; Strom.,  I,  290. 
(l)  Admon.y  46  seq.;  Strom  , I,  27g;  288.  $1X0 aotpiw  St  0 v 
Ttjv  çwtxiiv  Xtyta,  oùol  tt)v  IlXotT<i>v(x7)v  r,  t y)v  Eicixoûptïov  rc  xoù  Api o- 
TOTtXixxJv,  dcXX  ’ osa  tïprjrai  trop’  txâçri  rüv  aipt'sccov  toÛtwv  xa).ù;, 
Jixouooôvrjv  pur  ’ tùacêovî  ituçriur,'  txOïOxoxovra  , tout o aupr.-av  TÔ 
txXexTiTÔv  ipiXosoipi'av  ipvjpu.  Ib.  VI,  ()\2. 

(3)  C’est  à tort  que  l’on  a attribué  à la  philosophie  néo-plato- 
nicienne de  l’influence  sur  Clément  d’Alexandrie,  eTque  1 on  a beau- 
coup diminué  la  grande  influence  exercée  sur  lui  par  le  christianisme. 
Supposer  une  action  d’Ammonius  Saccas  sur  Clément,  c’est  rai-* 
sonner  contre  toute  vraisemblance  , puisque  Clément  était  plus  âgé 
qu’Ammonius  : ce  qui  est  significatif.  La  doctrine  du  fondateur  de 
l’école  d’Alexandrie  nous  est  inconnue  presque  dans  sa  totalité,  et 
il  n’est  permis  en  aucune  façon  de  la  déduire  de  la  doctrine  de 
Platon.  Voir  Histoire  de  la  philosophie  ancienne , do  H.  Ritter, 
trad.  fr.,  IV,  4-19- 

(4)  Strom.,  1 , 279.  Oti  péyaç  0 xi'vouvoî  t’ov  Qtjro'pprîTov  û;airiQù; 
tyÎç  ovtwî  tfi\oao<çioLf  Xôyov  iÇopjfOsasGai  xrX.  lb  297  \ ^ > ”) 7 4 ; VI, 
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tigation  comme  une  tradition , un  enseignement  secret 
donné  par  le  Sauveur  (i).  Cette  disposition  de  son  esprit 
a exercé  une  très  grande  influence  sur  l’exposition  de  ses 
doctrines  ; on  remarque  cela  particulièrement  dans  son 
principal  ouvrage,  les  Stromates,  où  il  se  propose  pour- 
tant d’indiquer,  de  noter  simplement  les  profondeurs  de 
la  sagesse  chrétienne , et  où  il  procède  avec  intention 
d’une  manière  décousue  et  irrégulière,  afin  de  ne  pas 
trop  révéler  (2).  Cependant  il  ne  faut  pas  croire  que  tout 
soit  intentionnel  dans  cette  œuvre  ; l’indécision  des  con- 
tours, que  l’on  ne  peut  ne  pas  remarquer  dans  sa  philo- 
sophie, et  qui  résulte  naturellement  du  caractère  essen- 
tiellement polémique  et  tout  ensemble  éclectique  de  ses 
recherches;  le  peu  d’ordre  de  ses  pensées,  qui  est  la  . 
conséquence  de  son  penchant  à l’éloquence  ampoulée  et 
mystique;  enfin  son  peu  d’habileté  à écrire;  toutes  ces 
imperfections  de  la  forme  de  ses  doctrines  doivent  évi- 
demment. être  expliquées  moins  comme  l’œuvre  de  l’art 
que  comme  l’œuvre  de  la  nécessité. 

L’on  voit  en  toute  évidence  dans  Clément  quels  efforts 
fit  la  philosophie  pour  affranchir  le  dogme  chrétien  de 
l’oppression  du  judaïsme.  Saint  Justin  avait  déjà  re- 
cherché les  traces  de  la  parole  divine  dans  les  philo- 
sophes et  les  poètes  païens,  qui,  sans  doute,  ne  l’avaient 

' * 


662  sq.;  VII , 5*72.  hrcéypr,  to  ôcïyfia  roîç  Cira  tyovatv  ' où  yàp  cx- 
xuxXtîv  yjyn  xb  puçiioiov,  ipfalvctv  Si  ôctov  tiç  dcvocpv>)aiv  toTç  fitxtxyrr 
x6xi  Txïç  yvc*)<7tti)ç - Quis  cliv.  salv.,  q38  , Volt. 

(1)  Ap.  Huseb.  Hist.  eccl.,  II,  1 c.  not.  Vales.  ; Strom.,  VI, 
645.  H yvJiotç — fi  xaxà  SiaSoyàç  tiç  ôXiyouç  tx  rav  àircçoAwv  àyoa- 
ipw;  irapaSoilûaa- 

(2)  Strom.,  I , 279.  05  çpüfjtarttç xpùirrtiv  cvrtyvw;  ràrxç 

yvwoto>ç  (3oùXovrott  oirépuaxa. 
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reçue  que  par  partie.  Clément  approuve  la  méthode  de 
saint  Justin  ; mais  il  va  plus  loin , et  ce  progrès  est  d’une 
haute  importance.  En  effet,  Clément  ne  doute  pas  que  la 
Providence  divine  n’ait  pu  non  seulement  s’étendre  sur 
les  Juifs  , mais  veiller  encore , attentivement  même,  sur 
les  païens.  Par  l’organe  des  philosophes , elle  a donc 
préparé,  élevé  les  païens  à goûter  la  révélation  du  chris- 
tianisme. En  conséquence,  Clément  rejette  la  thèse 
qui  soutient  que  la  philosophie  grecque  est  une  œuvre 
du  démon;  il  s’en  réfère  à la  vie  pleine  de  moralité 
des  anciens  philosophes,  et  il  proteste  qu’une  chose 
aussi  bonne  que  la  philosophie  ne  peut,  bien  qu  elle 
soit  accomplie  par  de  simples  mortels,  émaner  que  de 
Dieu.  Refuser  de  reconnaître  dans  la  philosophie  un  ou- 
vrage divin  , c’est,  dit  Clément,  blasphémer  contre  l'u- 
niversalité de  la  divine  providence  (t).  Ce  Père  partage 
également,  mais  point  toujours,  l’opinion  que  les  an- 
ciens philosophes  grecs  avaient  mis  à profit  les  traditions 
des  Juifs,  bien  plus,  qu’ils  avaient  dérobé  leurs  doctrines 
aux  philosophes  barbares;  mais  il  ne  prétend  par  cela 
en  aucune  manière  faire  un  reproche  à la  philosophie  ; 
il  remarque  plutôt  dans  ce  fait  une  œuvre  de  la  provi- 
dence divine,  puisque  le  larcin  n’a  point  été  empêché,  et 
que  le  mal  a conduit  au  bien  dans  lequel  lefloigt  de  Dieu 
se  révèle  le  plus  souvent  (2).  C’est  ainsi  que  les  philo- 
sophes grecs  paraissent  à Clément  d’Alexandrie  Être  les 
instruments  de  la  Providence  ; et  il  n’est  point  invrai- 


(1)  St  rom.  f VI,  69a  sq.  KivÆuvnioufft  toÎvuv  oi  tpâaxovrt;  pr, 
SreéQtv  ytXoaowltxv  Scvpo  rfxtiv  œKvaTov  ïîvai  Xtyeiv  irâvra  rà  in\  pipoitç 
yivwaxttv  tov  $eov,  priât  fiXv  irdtvrwv  cTvai  tùv  xocXàiv  aîriov,  xccv  rûv 
iir«  pcpovç  txaçov  (I.  ’cxàçuv  ) otùriiv  Tuyjfavr,. 

(2}  Ib.  I,  3lo  sq. 
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semblable,  surtout  à cause  de  son  penchant  à admirer  la 
haute  moralité  des  philosophes  anciens,  qu’il  ait  entre- 
pris dedétourner  la  philosophie  grecque  decettecroyance 
que  des  anges,  ayant  commerce  «avec  les  femmes  des 
hommes,  avaient  trahi  les  secrets  de  Dieu  (i).  D’est 
donc  une  remarque  importante  à faire  que  du  point  de 
vue  de  Clément  la  philosophie  grecque  marche  presque 
de  pair,  presque  parallèlement  avec  les  révélations  des 
Juifs.  Un  seul  et  même  Dieu  était  honoré  en  langue  hel- 
lénique par  les  Grecs,  en  langue  hébraïque  par  les  Hé- 
breux. La  culture  intellectuelle  des  Grecs , comme  la  loi 
ancienne,  réunit  en  un  seul  peuple  ceux  qui  parta- 
geaient la  même  croyance,  et  les  sépara  des  autres 
hommes;  car  les  philosophes  chez  les  Grecs  étaient 
semblables  aux  prophètes,  et,  conséquemment  avec 
cette  doctrine,  chacun  participa  selon  sa  capacité  aux 
bienfaits  de  Dieu  (2).  Clément  trouve  même  dans  Platon 
une  exhortation  à la  foi  adressée  aux  païens  (3) , comme 
on  en  rencontre  dans  les  prophètes  juifs;  on  s’était  déjà 
appuyé  sur  les  prophéties  sibyllines  pour  confirmer  les 
révélations  chrétiennes  (4).  Toutefois,  Clément  ajourne 
encore  un  instant  la  preuve  de  l’identité  de  la  philosophie 
et  de  la  loi  judaïque,  en  distinguant,  parmi  les  biens 
qui  émanentiâe  Dieu,  les  biens  du  premier  rang  et  les 
biens  inférieurs,  en  comptant  au  nombre  de  ceux-là 
* 


(1)  Ib.  I,  3lO  c.  not.  éd.  Potier;  V,  55o,  où  se  trouvent 
réunies  deux  opinions  tout-à-fait  divergentes  ; VII , 702. 

(2)  Slront.,  VI,  636.  KoQâîrtp  lovSalovf  oûÇtoQat  tSouXtro  i 
5cbç  Toùç  vrpoiprÎTaç  ôi^oûç,  oûteo;  xai  E XXiivwv  ro'jç  ôox(fM*>Tc<Tou;  oi- 
xitouç  aùvwv  vr,  ô:a).txTCJ  Trpotpr/Toc;  àvaçr^a^,  ciç  oîoe  rt  r,G<xv  8t%ca- 
6a<  tŸ/v  «apà  S’toû  tùtoytçtav,  t«5v  Xutz  «vOpwrruv  Ofcxpivcv- 

(3)  Jb.  V,  588  sq. 

(4)  Just.  Apol.  II  , 66. 
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l’Ancien  et  le  Nouveau  Testament , et  au  nombre  des 
derniers  la  philosophie.  Il  manifeste  cependant  son  pen- 
chant à ranger  la  philosophie  parmi  les  biens  de  la  pre- 
mière classe,  du  moins  tant  que  le  Seigneur  n’eut  pas 
appelé  les  Grecs  à lui;  car  la  philosophie  éleva  les 
Grecs,  comme  la  loi  éleva  les  Juifs  dans  la  voie  du 
Christ  (t).  Nous  verrons  aussi  bientôt  qu’il  n’attribuait 
pas  seulement  à la  philosophie  la  valeur  d’un  pur  et 
simple  moyen.  Il  y a plusieurs  routes  qui  conduisent  à 
la  justice  et  à Dieu;  mais  toutes  aboutissent  finalement 
à une  seule,  qui  est  celle  du  Christ.  A cette  route  tendent 
également  et  la  philosophie  et  la  loi  judaïque  (2).  Une 
idée  qui  domine  encore  dans  Clément,  c’est  que  la  pas 
rôle  divine  est  répandue  sur  tous  les  hommes,  est  une 
lumière  qui  éclaire  le  monde  entier  (3);  qu  elle  s’est  ré- 
vélée, quoique  partiellement,  obscurément,  aux  philo- 
sophes grecs  ; et  il  ne  trouve  point  que  la  philosophie 
barbare  ni  la  loi  judaïque  aient  en  cela  un  privilège  sur 
eux.  Partout,  avant  la  révélation  chrétienne,  chez  les 
barbares  comme  chez  les  Grecs,  il  n’exista  que  des 
fragments  de  la  connaissance  de  Dieu,  forme  imparfaite 
dans  laquelle  le  Verbe  a voulu  se  manifester.  Clément 
désire  donc  que  ceux  qui  aspirent  à la  véritable  connais- 
sance de  Dieu  rassemblent  les  parcelles,  les  semences 
dispersées  de  la  Vérité,  pour  la  constituer  dans  sa  plé- 
nitude, car  elle  ressemble  à l’éternité,  qui  comprend  le 


(1)  Strom .,  I,  282.  EiratôaywytT  y«p  xoà  oÙtÀ  to  ËXXrivixâv,  wç 
h vé/t 0;  Toit;  ÉSpat ouï,  *<î  Xpiçôv. 

(2)  Ib.  I,  283;  288;  VI,  694. 

(3;  Admon.j  56.  Oùx  an txpûÇr,  rivàç  i>  Xiyof  ' <püç  cç'i  xoiviv,  tirt- 
Xdtpurn  nxziv  ôvôptorco:;.  Strom.,  VII,  1 1 . (j  Xôyoç  nâ-JTi)  xt^u- 
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passé,  le  présent  et  l’avenir;  à l’harmonie,  qui  se  compose 
de  tons  différents;  an  monde,  qui  sait  agréger  en  un  tout 
des  parties  hétérogènes.  C’est  après  ce  travail  qu’on 
examinera  la  vérité  tout  entière  de  la  parole  divine , la 
théologie  dans  son  tout  (i).  Clément  d’Alexandrie  re- 
commande donc  constamment  de  ne  point  mépriser  les 
philosophes  grecs  pour  leur  préférer  la  philosophie  bar- 
bare , mais  de  les  associer,  afin  d’atteindre  la  pleine  et 
entière  connaissance. Toutefois,  leur  doctrine, seule,  est 
impuissante  à révéler  la  grandeur  de  la  vérité,  et  à con- 
duire à l'accomplissement  des  préceptes  du  Seigneur  (2). 

Quoi  qu’il  en  soit,  toutes  ces  considérations  nous  ap- 
prennent que  la  philosophie  des  Grecs  doit  être  consi- 
dérée simplement  comme  une  avant-courrière  du  chris- 
tianisme; elle  purifie  lame  afin  de  la  rendre  capable  de  * 
recevoir  la  vérité  ; elle  forme  la  moralité  par  avance  , en 
reconnaissant  la  providence  divine;  elle  est  même  utile 
en  tous  les  temps  a ceux  qui  ne  sont  pas  encore  arrives 
à la  foi  chrétienne  (3).  Il  résulte  de  ces  assertions  que  la 
philosophie  se  recommande  comme  moyen  propre  à la 
défense  de  la  vérité , et  quelle  est  comparable  à une 
haie  vive,  à un  mur  autour  de  la  vigne  du  Seigneur  (4), 
sens  dans  lequel  l’a  déjà  recommandée  le  Juif  Philon. 
Toutefois , saint  Clément  n’en  reste  pas  là.  L’utilité  de 
la  philosophie  grecque  est  déjà  très  étendue,  si  le  véri- 


(1)  Strom .,  I,  298.  Oj  ouvert  (ZocpGapoç  fi  ts  EXXr,vtxr)  tptXc- 
ooifia  T»iv  çeiOtov  aXïîQftocv  OTeapay/xov  riva  où  Trjç  Atovuaou  pu ÛoXcyiptî, 
rijç  ce  toù  Xôyou  tou  ovto;  àe'i  âtoXsyia;  irtiroiïjrai  ’ b Si  rà  Sttipnfitia 
cuvÔctî  auGtç  xai  tvoiro njoaç  TtXcisv  tov  Xoyov  ductvôôvcoç,  tu  ïaâ  ôn  xa- 
Toxf/crai  Triv  àXriôtiocv. 

(2)  Ib.  309. 

(3)  L.  c.;  Ib.  282;  VII,  7,0. 

(4)  Ib.  3iy  ; VI , 65  j. 
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table  chrétien  doit  la  faire  servir  à son  élévation  et  la 
cultiver  comme  les  sciences  encycliques,  car  le  savoir 
est  toujours  beau.  Si  l’on  ne  devait  pas  craindre,  en  s’en- 
gageant dans  les  recherches  souvent  contradictoires  de 
la  science,  de  chanceler  à la  fin  dans  sa  foi;  si  l’on  se  ju- 
geait incapable  de  pousser  ses  investigations  au-delà  du 
vaste  champ  des  diverses  sciences  et  par-delà  l’expé- 
rience, Clément  d’Alexandrie  nous  conseillerait  de  nous 
consacrer  à l’étude  indispensable  des  choses  divines; 
mais,  en  définitive,  il  la  considère  simplement  comme 
une  faiblesse  de  notre  âme  (i).  Remarquez,  en  outre, 
que  les  diverses  connaissances  de  la  philosophie  et  de  la 
science  grecques  lui  semblent  absolument  nécessaires  à 
l’intelligence  de  l’Ecriture-Sainte,  qui  souvent  est  obs- 
cure, équivoque,  et  s’exprime  en  paraboles;  les  apôtres 
ni  les  prophètes,  disciples  de  l’Esprit-Saint , n’avaient, 
sans  doute,  nul  besoin  de  ce  secours,  qu’aujourd’hui 
nous  réclamons  (2).  C’est  ainsi  que  la  science  grecque 
approche  déjà  bien  près  de  la  connaissance  chrétienne , 
de  la  connaissance  vraie.  Mais  ici  l’important  est  que 
Clément  d’Alexandrie  appelle  en  aide  au  véritable  point 
de  vue  chrétien  la  preuve  scientifique  des  doctrines 
de  la  foi,  et  attend  de  cette  preuve  un  résultat, 
un  développement  qui  doit  conduire  de  la  foi  à la  vie 
éternelle.  Naturellement,  on  ne  peut  pas  fournir  cette 
preuve  sans  la  dialectique  qui  s’est  formée  chez  les  phi- 
losophes grecs  : aussi  Clément  s’engage-t-il  dans  une 


(1)  lb.  VI,  69  5.  KaXôv  (Av  oùv  t'o  iratvra  i-tti çatrdat,  orto  31  àa- 
0cm  ï7r£XTt(vea0ai  15  irp'oç  tyjv  iroXupia Or,  èpmrtipiav,  rà  icpojjyoû- 
1 «va  xxi  (3tXx<co  atvnvtTou  /j. ôvoc.  Cf.  lb.  654  ; II,  283  sq. 

(2;  lb.  1 , 292  ; VI,  655. 

1.  25 
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analyse  étendue  de  cette  dialectique  selon  les  principes 

stoïciens  (i). 

Nous  arrivons  ainsi  à un  point  qui  ne  laisse  pas  de 
présenter  de  grandes  difficultés  touchant  la  question  de 
savoir  comment  saiut  Clément  d’Alexandrie  a conçu  le 
rapport  de  la  foi  à la  connaissance  humaine  (a).  Ce  point 
est  particulièrement  difficile  en  ce  que  saint  Clément 
considère  une  secte  chrétienne,  le  gnosticisme,  comme 
un  idéal,  procédant  ainsi  à la  façon  des  Gnostiques  ou 
de  Philon , qui  s’étaient  esquissé  l'idéal  du  sage  et  du 
thérapeute.  Le  chrétien  gnostique  doit  être  au-dessus  de 
toutes  les  passions  corporelles,  et  il  ne  doit  pas  seulement 
modérer  les  passions  de  l’âme,  mais  les  surmonter  plei- 
nement et  atteindre  à l’apathie  (3).  Quand  l’idéal  est  ainsi 
orné,  le  réel  se  trouve  nécessairement  commettre  beau- 
coup de  fautes  dans  la  poursuite  de  son  but  dernier.  Le 
Gnostique  a un  corps  ; mais  il  doit  avoir  triomphé  des 
faiblesses  de  la  chair,  qui  ont  coutume  de  gagner  l’âme. 
Naturellement  saint  Clément  se  représente  les  forces 
spirituelles  du  Gnostique  d’autant  plus  élevées  que  l’in- 
fluence de  la  chair  est  plus  affaiblie.  Il  ne  craint  pas 
d’avouer  que  le  véritable  Gnostique,  qui  a pris  posses- 
sion du  domaine  entier  de  la  philosophie,  connaît  tout 


(1)  Dans  le  huitième  livre  des  Stromales , qui , toutefois , n’est 
pas  complet.  Voir  surtout  le  commencement  de  ce  livre.  Sa  con- 
cordance avec  le  précédent  est  certainement  difficile  à expliquer; 
mais  l’authenticité  n’en  est  point  pour  cela  douteuse. 

(2)  Dæline,  de  yjSatt  Clementis  Alex.  Halæ  , -1 83 1 . Cet  écrit 
accorde  beaucoup  trop  d’importance  au  néo-platonisme. 

(3)  Strom.y  IV,  649»  65 1.  ÈÇaiptrcov  apa  tgv  yvuçtxbv  qfüv  xaî 

TtXtiov  àwb  iravr'oç  ij/u^ixoü  iraQo-jç. H xarâçaaç  *j  roiâSc 

àirâôttav  cpyotÇtTai,  où  fitrptoirotôtiav. 
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ce  qui  nous  est  encore  caché,  tel  que  les  Apôtres  le  con- 
naissaient (j).  Quand  une  notion  est  aussi  fausse,  les 
applications  qu’on  en  fait  ne  peuvent  manquer  d’être 
chancelantes,  incertaines.  Nous  allons  d’abord  considé- 
rer séparément  l’idéal  que  présente  Clément  d’Alexan- 
drie, afin  d’avoir  toujours  sous  les  yeux  les  éléments 
essentiels  qui  entrent  dans  sa  notion  du  Gnostique. 

Le  premier  élément,  le  caractère  indispensable  du 
Gnostique  est  la  foi;  elle  est  aussi  nécessaire  au  connaître 
que  la  respiration  à la  vie  ; elle  est  le  premier  pas  vers 
le  salut , la  pierre  angulaire  de  la  connaissance  (2).  Ce 
mot  du  prophète  : Si  vous  ne  croyez  pas , vous  ne  con- 
naîtrez pas;  ce  mot  que  nous  avons  déjà  vu  cité  dans 
Tertullien,  Clément  d’Alexandrie  se  l'approprie  égale- 
ment (3).  Mais  comme  le  terme  de  foi,  de  croyance,  a un 
grand  nombre  d’acceptions,  on  doit  se  demander  ce  que 
Clément  entend  par  là.  Il  développe  d’une  manière  géné- 
rale cette  idée  de  foi  dans  sa  polémique  contre  les  Gnosti- 
ques,  lorsqu’il  se  refuse  Raccorder  que  l’homme  tient  sa 
foi  ou  même  sa  connaissance  de  la  nature.  Mais  il  se  rat- 
tache aux  stoïciens,  qui  voient  une  activité  libre  et  ration- 
nelle dans  toute  détermination  à la  connaissance.  Telle 
est  aussi  la  base  sur  laquelle  repose  la  foi.  Clément  voit 
dans  la  loi  la  détermination  rationnelle  de  l’âme  libre , 
l’acceptation  volontaire  de  la  vérité  qui  réside  dans 
l’âme,  une  détermination  à la  piété  (4).  Comme  une  telle 


(1)  Strom.,  VI,  648.  Aotixoc  yàp  foXfiJjfitv  ipmai  — — irdn/rwv 
tKtçr'fioJoc  xai  iravrwv  ircpiX>)7CTixby  xtX. 

(2)  Strom. , II , 37  3.  Kat  <W)  1 b irpûrn  irpbç  aoftav  vtüaiç  r,  irtçiç 
r,fxa  àvatpalverat-  lit.  V in.  Ourt  ri  yvSffiî  5vtu  mçtotÇj  oûô*  ri  irlçtç 
ocvtu  yvastuf. 

(3)  Ib.  I*a73;II,366. 

(4)  Ib.  862.  üiçiÇ irpoXïj<J/!Ç  cxouîiqç  èçi,  otëtlot;  <my- 


388 


LIVRE  QUATRIÈME, 
détermination  libre  de  lame  se  rapporte  à la  foi , la  foi 
est  digne  d’éloge,  et  l’incrédulité  encourt  un  juste 
blâme  (i).  On  voit  jusqu’où  s’étend  cette  notion;  dans  le 
fait,  elle  embrasse  tout  le  champ  de  la  liberté.  Il  n’af- 
firme donc  rien  en  général,  si  ce  n’est  que  toute  connais- 
sance a pour  fondement  une  libre  tendance  de  la  volonté  ; 
il  veut  que  le  connaître  soit  apprécié  moralement. 

Prenant  le  mot  de  foi  dans  le  sens  le  plus  étendu,  Clé- 
ment remarque  encore  que  les  principes  d’aucune 
science  ne  sauraient  être  prouvés , et  il  tire  de  là  cette 
conclusion  aristotélique  que  toute  science  a pour  fonde- 
ment la  foi  aux  premiers  principes.  L’universel  et  le 
simple,  qui  sont  sans  matière,  les  définitions,  qui  expri- 
ment l’essence  des  objets,  sont  pure  affaire  de  foi.  Et 
comme  ce  sont  là  les  points  de  départ  de  toutes  les 
sciences,  la  foi  serait  plus  puissante  que  la  science,  en 
même  temps  quelle  en  serait  le  critérium  (2).  C’est  ainsi 
que  Clément  exprime  une  manière  de  voir  qui,  repro- 
duite dans  les  temps  et  pour  les  buts  les  plus  divers , a 
acquis  de  la  valeur.  Toutefois  ,«|Çon  ne  peut  pas  dire  qu’il 
se  tint  ferme  et  constant  à ce  point  de  vue  de  la  foi.  Il 
11’y  a sans  doute  point  d’inconséquence  à placer  au-des- 
sus de  tout  la  certitude  de  la  foi,  et  à distinguer  la  foi  de 
l’acquiescement  incertain  au  vraisemblable , acquiesce- 
mentqui  n’est  qu’un  simulacre  hypocrite  de  la  foi,  comme 


xaTaGlcriç.  Ib  37  I ; V,  545.  aûrtÇousiovi  XoyixŸjv  «ruyxocTaôtfft* 
— tïjv  in’çiv.  _ 

(1)  Ib.  II,  363. 

(2)  Ib.  3(34  S<1-  -âjàp^ai  àvairô&ixfoi. H in'çiç  Si  jfdrpeç  t£ 

âvcurootiXTcov  eïç  tc  xaGôXov  àvaÇiÇâÇouaa,  t'o  âirXovv,  è oute  <tvv  OXij 
iç-t  oute  ûX»  ou tc  vucb  ÜXïjç.  — — Kupuircpov  ouv  sut çv)f»!Ç  « 

triçi;  xai  tç<v  atÛTr/ç  xptTripiov. 
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la  flatterie  en  est  un  de  la  joie.  La  foi  s’attache  ferme- 
ment à la  vérité  (i).  Mais  il  y a,  suivant  Clément, 
une  autre  foi  qui  tient  simplement  aux  opinions,  et  peut 
être  déçue  par  l’erreur.  Cette  dernière  foi  est  naturelle- 
ment mal  sûre , car  elle  n’écoute  point  la  droite  raison  ; la 
liberté,  appliquée  à la  foi,  peut  aussi  se  laisser  entraîner 
à l’incrédulité  (?.).  Clément  engage  à ne  point  se  confier 
à sa  bonne  nature  sans  s’élre  formé  par  la  philosophie , 
et  il  compare  ceux  qui  se  commettent  à la  foi  naïve  à 
ceux  qui  voudraient  recueillir  du  raisin,  quoiqu'ils 
n’aient  pris  nul  soin  de  la  vigne  (3).  Il  considère  donc 
simplement  la  foi  comme  un  degré  inférieur  de  la  vie 
chrétienne,  et  il  désire  qu  au  perfectionnement  du  chré- 
tien dans  la  foi  se  joigne  la  preuve  de  la  certitude  de  cette 
foi  (4).  Il  est  donc  ici  évidemment  question  d’une  autre 
foi  que  celle  dont  nous  remplit  la  connaissance  des 
premiers  principes,  car  la  foi  à ces  premiers  principes 
ne  peut  pas  être  fortifiée  par  la  preuve  ni  par  les  con- 
séquences qui  en  découlent. 

On  pourrait  être  porté  par  les  assertions  de  Clément 
à croire  que  le  point  de  vue  de  la  foi  aux  principes  de  la 
science  n’a  dû  prêter  que  secondairement  appui  à la  foi 
religieuse  ; mais  ce  point  de  vue , dans  ses  aspects  essen- 
tiels, a une  connexion  intime  avec  la  notion  de  cette  der- 


(î)  Loc.  cit. 

(a)  Ib.  I,  290  sq. 

(3)  1b.  291. 

(4)  Ib.  286.  TàfiÈv  yàp  tu  Xtyôfii-ia  irpoç<W)a! , rà  51  àXXorfia  fin 

■jrpoçhîôai  où)(âirXc oç  r>  àXXà  n nt p\  Tnv  fiaOn^iv  ifijcoit”. 

Ib.  29,5.  Tr,v  upoùïav  Tnv  iriçn  r,u tv  3’cwpisv.  Ib.  VII , 73  a.  rf 
yvwotç  51  àreo5tiÇiç  TÜv  5:à  Triç-fw;  irapttXnfifltWj  ir/yp'i  xai  {iifjati; 
—— tiroixo5ofioufisvn  xn  — : çct , ci;  x'o  àfitxairx&iTOï  xof!  !JIX  cxtçnfin, 
xai  xarâX.ujirTOv  waiairtfiTtAuffa.  Ib.  VIII,  769. 
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nière  foi.  En  effet,  Clément  trouve  les  principes  scienti- 
fiques dans  la  connaissance  du  simple  et  du  suprasen- 
sible,  et,  en  dernière  analyse,  dans  la  connaissance  des 
principes  premiers  des  choses  (i).  Or  c’est  conduire  di- 
rectement à la  foi  en  Dieu,  qui , en  tant  que  principe  de 
tout,  n’est  susceptible  d’aucune  preuve  , et  ne  peut  être 
connu  que  par  la  foi.  Clément  partage  ainsi  cette  con- 
viction, rencontrée  déjà  par  nous  sous  différentes  formes 
dans  les  Pères  de  l’Église,  que  l’existence  de  Dieu  ne 
peut  être  démontrée,  et  n’est  point  un  objet  de  la 
science  (2);  car  chaque  chose  doit  être  prouvée  par  ses 
propres  principes,  et  Dieu  n’a  pas  de  principe  (3);  que 
les  hommes  sont  pénétrés  d’une  émanation  divine  qui 
les  porte , bon  gré  mal  gré , à confesser  l’existence  d’un 
Dieu  sans  passé  et  sans  avenir  (4).  Clément  désigne  aussi 
cette  foi  originelle  comme  un  don , une  grâce  que  nous 
avons  reçue  de  Dieu,  comme  une  force  divine  en  nous , 
par  laquelle  Dieu  se  manifeste  à nous  (5).  Il  pourrait 
sembler  que  Clément  dans  ces  assertions  s’écarte  de  ce 
point  de  doctrine  précédemment  rapporté,  que  la  foi 


(1)  lb.  II,  3(»4  ; V 1 , 655.  Tüv  irptoruv  xac  àirlcùv.  lb.  VII , 

73i.  Xptçô;, <5c  ’ ou  xac  r,  àpyb  xac  rà  rt Xr) . Kac  rà  fùv  axp a où 

Stiaaxttat,  f,  te  àpjf»)  xac  t'o  te'Xoç  ircç cç,  Xtyo>,  xat  àyittr,. 

(2)  lb . IV , 537 . O jib  ouv  3eoç  âvairôiîctxToç  wv  oùx  cçcv  imçri- 
povcxoç. 

(3)  /b.  V,  588.  ÀXX’  oviïc  iTaçri/xn  XafiSdrczat  rri  àttaittxttxri  ' 
au  tri  yàp  ix  irpOTtpuv  xac  yvuptpwrcpuv  auvc'çarac,  roù  <5c  àytrrhtov 
0 ù&v  irpoùirap^ti. 

(4)  Admon.,  45. 

(5)  Strom.,  1 , 288.  Auvâpttc  xati  itlçst-  Awptà  yàp  r,  StSaaxaXla  tri; 
Bcotnflila;-  Xâpcç  Si  r,  itcçcç-  lb.  V III , ^3 1 . Ilccrcç  pdv  ouv  ivcScaOtrov 
tc  içtv  <5rya9ov  xac  â-jcv  tou  Çr/TEÎv  tov  Bibv  opoXoyoZoa  eTv<xc  toütov  xac 
io$àÇouoa  ta;  ovTa. 
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s’accorde  parfaitement  avec  la  libre  volonté  ; mais  il 
faut  remarquer  qu’ elles  ne  concernent  qu’un  côté  de  la 
foi , tandis  que  d’autres  passages  considèrent  en  même 
temps  l’activité  de  l'homme  dans  cette  même  foi.  Dieu  se 
révèle  à la  raison,  pourvu  qu  elle  lui  donne  affection  et 
attention  ; la  foi  s’élève  sur  la  crainte  ou  sur  l’amour  ( i ), 
et  nous  ne  reconnaissons  la  volonté  de  Dieu  qu’en  l’ac- 
complissant (a). 

Toutefois,  nous  ne  pouvons  pas  nous  dissimuler  que 
les  opinions  de  Clément  sur  la  foi  sont  très  vacillantes. 
Les  passages  rapportés  précédemment  l’ont  déjà  fait 
voir;  on  va  encore  le  reconnaître  d’une  autre  manière, 
sur  un  autre  point  qui  se  rattache  très  étroitement  à sa 
doctrine  touchant  le  rapport  de  la  foi  avec  la  connaissance. 
Il  considère  la  foi  pure  comme  le  premier  des  degrés 
successifs,  progressifs , sur  lequel  s’appuient  les  révé- 
lations de  l’Ancien  Testament;  ces  révélations  devaient 
d’abord  nous  former  dans  la  crainte  simplement , afin 
de  nous  élever  peu  à peu  à un  développement  supé- 
rieur, et  de  nous  renouveler  dans  l’amour  de  Dieu.  La 
foi  ne  serait  donc  que  le  penchant  primitif  de  lame  pour 
Dieu,  penchant  accompagné  de  crainte,  d’espérance  et 
de  repentir;  et  si  ces  trois  sentiments  sont  suivis  de  l’ab- 
stinence et  delà  patience,  alors  ils  doivent  nous  conduire 
à l’amour  et  à la  connaissance  (3).  Or,  on  ne  voit  pas  bien 
comment  cette  assertion  se  rattache  à cette  autre , savoir, 


(l)  Ib.  II  , 36q;  372  sq. 

(a)  Ib.  1 , 288. 

1,3)  Pœdag.,  I,  ni;  i3a;  St  rom. , II,  373.  Kœt  iïb  rt  nptôrri 
■jrp'oç  «wriiptotv  vtuaiî  ri  iriçi?  r,tx~j  àva^atverai  ' pu0  * r,v  véSo;  t;  xai 
cX-rri;  xaù  puroivoia  ' -rûv  re  iyxpartia  xat  ùiroptovri  irpoxoïrrovirot  â.yo'j'iir 
rifxâ. j tnt  t t àyâinjv  inl  vt  yvùsiv.  Ib.  VI  , 65o. 
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que  les  païens  eux-mêmes  ont  introduit  dans  la  science 
des  éléments  préparateurs  du  christianisme  et  une  foi 
naturelle  à Dieu.  La  doctrine  chrétienne,  soutenant  que 
la  foi  conduit  à la  félicité  éternelle,  s’accommode  encore 
moins  de  l’opinion  de  Clément.  Dans  le  fait , ce  Père  ne 
promet  pas  aux  croyants  la  récompense  qui  attend  les 
Gnostiques  (i).  Et  combien  cela  est  naturel,  puisque 
ceux-ci  sont  les  amis  de  Dieu , et  ceux-là  ses  serviteurs 
fidèles  simplement  (2)  ; puisque  les  croyants,  agissant 
uniquement  d’après  la  foi , ne  peuvent  atteindre  la  mo- 
ralité complète,  parfaite , de  la  vie,  attendu  qu’ils  res- 
tent dans  une  sphère  mitoyenne  d’action,  qu’ils  ne  pour- 
raient suivre  leur  voie  d’après  une  vue  juste,  d’après  la 
science  (3).  On  ne  peut  pas  dire  précisément  que  cette 
doctrine , qui  fait  de  la  pensée  scientifique  la  mesure  de 
l’action , réponde  aux  présuppositions  du  christianisme; 
du  moins  Clément  paraît  avoir  dans  l’esprit  un  autre 
rapport  de  l’une  avec  l’autre,  lorsqu’il  subordonne  la 
foi  et  la  connaissance  à la  volonté. 

La  connaissance  est  donc  aux  yeux  de  Clément  le 
degré  le  plus  élevé  qui  nous  porte  au-dessus  delà  foi , et 
qui  a la  foi  pour  point  de  départ.  Nous  sommes  mainte- 
nant parvenus  à ce  degré  de  l’éducation  par  Dieu,  qui 
nous  a placés  au-dessus  de  la  crainte  enseignée  par 
l’Ancien  Testament  ; nous  agissons  maintenant  dans 
l’amour  et  dans  la  connaissance , bien  que  nous  ayons 
atteint  cet  échelon  en  peu  de  temps , et  que  nous  ne 


(1)  Strom.,  IV,  5lg. 

(2)  7b.  VH,  702. 

(3)  II).  VI  , 669.  Toü  St  â7rlà)î  ntçoZ  fitavj  irpôi^iç  \tyoiT  ’ ou 
utiSctw  y.ata.  rov  ).ôyov  tirix tXoufu'v»?,  urflt  urr/  xotr  ’ iitc'çaxiv  xocOop- 
09Uf uvu  ■ 
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soyons  encore  que  de  petits  enfants  (i).  Le  Gnostique  est 
donc  celui  qui  aspire  à sortir  de  l’enfande  pour  parvenir 
à l’âge  mûr,  accompli  (2).  Ce  pas  se  fait  par  la  connais- 
sance , non  seulement  du  sensible,  mais  encore  du 
suprasensible  (3);  et  cette  connaissance,  de  même  que 
la  foi,  est  atteinte,  parachevée.  par  la  libre  activité  de 
l’homme  (4).  La  notion  flottante  de  la  foi,  qui  doit  con- 
stituer la  base  de  la  connaissance,  jette  donc  naturelle- 
ment aussi  de  l’incertitude  dans  la  notion  du  Gnostique. 
Il  semble  quelquefois  que  la  connaissance,  suivant  Clé- 
ment, doive  affermir  la  foi  par  la  réflexion,  parla 
science  (5).  La  connaissance  doit  nous  procurer  repos , 
calme  et  paix  (6).  D’où  il  suit  que  la  foi  est  comparable 
au  verbe  intérieur  et  encore  caché,  et  la  connaissance 
au  verbe  exprimé  ; car,  au  fond  de  ceci , il  y a cette  sup- 
position que  le  contenu  de  la  connaissance  réside  dans 
la  connaissance  comme  dans  la  foi,  et  ne  reçoit  dans 
celle-là  qu’une  forme  plus  développée  (7).  Mais  lors- 
que Clément  prétendit  à une  tradition  secrète  pour  le 
Gnostique,  lorsqu’il  prépara  des  recherches  sur  des 
points  de  doctrines  qui  étaient  à peine  indiqués  dans  la 
foi  ecclésiastique,  et  qui  11e  pouvaient  être  considérés 
que  comme  des  conséquences  progressives  tirées  de 


(1)  Pœdag.,  I,  ni. 

(2)  Strnm. , VI,  663. 

(3)  lb.  VI , 61  'j. 

(4)  Ib.  II , 363. 

(5)  lb.  36a. 

(6)  Pœdag.,  I,  95;  Strom.,  II,  383. 

(7)  Strom.,  II,  362.  A Wot  S’  àtpotvoü;  TtodypoiTo;  rvoinxÀv  avy- 
xa râOiatv  àmSaxav  cTvat  TY/V  iri'çiv,  wanto  àfitXst  -r»)v  àTCÔiStiÇiv  ày- 
voovfdvrj  n'jÿy/MXTc;  ipxvtpàv  7vyxara9c7iv.  lb.  VII,  73 1.  IL’çiÇ  fùv 

oïïv  hStâOenj  -rt  tçiv  dyaQov. EÎv  /Ltôvvj  yào  rrj  rcv  ir&awaoixaG 

lôyou  ro  rn;  a'xpi'aç  tvopux  «ivra^srai- 
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cette  foi , il  devait  bien  alors  se  rappeler  cette  pen- 
sée , que  la  connaissance  déborde  le  cercle  de  la  foi 
réfléchie.  On  peut  en  dire  autant  de  son  interprétation 
profonde  , compréhensive , violente , toutefois  , de  la 
lettre  de  l’Ecriture,  interprétation  qui  révèle  au  jour 
une  connaissance  cachée  de  l’histoire.  Clément  montre 
également  par  là  que  la  foi  comprend  les  seuls  éléments, 
et  n’est  que  la  connaissance  abrégée  de  la  nécessité  ab- 
solue (i),  par  où  il  fait  évidemment  allusion  à la  règle 
de  la  foi.  Mais  ces  deux  opinions  sont  chez  Clément 
dans  une  si  étroite  connexion  qu’on  ne  peut  pas  lui  im- 
puter la  conscience  de  leur  diversité.  Afin  d’atteindre  le 
but  de  notre  investigation , nous  ne  devons  point  perdre 
de  vue  que  Clément  n’espère  approfondir  la  connais- 
sance que  par  le  secours  de  la  philosophie  grecque. 

Il  suit  nécessairement  des  observations  précédentes 
que  la  doctrine  chrétienne  a la  plus  intime  connexion 
avec  la  connaissance;  car  la  connaissance  est  assimilée 
au  verbe  exprimé.  La  doctrine  chrétienne  n'est  cepen- 
dant qu’une  partie  de  l’activité  pratique , et  les  proposi- 
tions citées  plus  haut  ont  déjà  montré  que  Clément  juge 
l’activité  normale  dans  l’accord  le  plus  parfait  avec  la 
connaissance  (2).  Ce  jugement  s’appuie  sur  cette  proposi- 


(1)  Ib.  II,  373.  STOt^EiuJtçÉpav  cTvai  cVpÇcêrçxE  Trjv  xrtçiv.  ib. 
VI,  679.  Tïjv  ixeçiv  çor/tiwj  TaÇw  c^oucav . lb.  VII,  73a.  H (Xtv 
ouv  xriç’iç  enjvfofjwç  tçiv,  àç  tliceïv  rùv  xaTCirtiyôvrwj  yvûtriî. 

(2)  Ib.  VII,  7G0.  Aôyoç,  ôv  âpj^ovxa  £ÎXr/<papi£v  yvtooiwç  te  xa: 
(ilov.  Ib.  76 1.  TeXoî  yàp  ornai  tou  yvwçixo’û  — 1 — âtrrbv,  Ètp’  ut) 
ftev  r>  Bcwpla  -b  iinipiîfiDvtxiî,  ttp  ’ tov  «Se  r<  npà^t;.  Autre  passage  d’ac- 
cord avec  le  précédent  pour  le  fond,  mais  différent  dans  la  forme. 
Ib.  761.  To  yivMjxEtv  Ta  irpâyptaTa,  ÔeÔteçov  tô  IwiteXe7v,  5 te  à»  & 
Xoyoî  ôjxayopEÛp  xai  rplrov  t b -rrapaStSôxat  <Sévaa0ai  âanzpinùt;  xà 
wapà  TY,  àXniOtia  ÈTrixExpupftÉva.  Admon .,  68.  BouXv)  xai  irpiljtt  xai 
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tion  de  Platon,  que  la  connaissance  véritable  doit  être  liée 
à la  vertu.  Par  conséquent , le  Gnoslique  qui  possède  la 
connaissance  vraie  pratiquera  la  vraie  vertu  ; il  sera  un 
dieu  agissant  matériellement  dans  un  corps  (1).  A la  vé- 
ritable connaissance  est  lié  également  l’amour  du  bien , 
cet  amour  qui  nous  lie  à Dieu,  qui  aime  la  créature  dans 
le  créateur,  qui  fonde  l’État  véritable,  l’Église  véritable. 
Cependant  quelque  doute  plane  sur  ce  point , puisque 
l’amour  est  parfois  considéré  comme  un  degré  encore 
plus  haut  que  la  connaissance,  et  qu’il  doit  nous  élever 
ensuite  davantage  jusqu’à  I héritage  de  Dieu  (2).  C’est 
ainsi  que  Clément  édifie  une  gradation  qui  porte  l’homme 
jusqu’à  Dieu,  en  passant  par  diverses  transformations, 
du  paganisme  à la  foi,  de  la  foi  à la  connaissance,  et 
ainsi  toujours  plus  haut  et  plus  près  de  l’état  dans  lequel 
nous  devons  demeurer  perpétuellement.  C’est  sans  doute 
à dissimuler  en  quelque  manière  cette  fluctuation  qu’est 
destiné  1 idéal  que  Clément  se  créa  de  son  Gnostique, 
puisque  cet  idéal  nous  ravit  au-dessus  du  concevable 
dans  des  hauteurs  sans  bornes;  car  la  foi  simple  et  l’a- 
mour ont  la  vertu  de  franchir  le  temps  et  l’espace  et  tout 
le  monde  extérieur,  de  prévoir  ce  qui  est  caché  aux  autres 
facultés,  et  de  rendre  déjà  présent  ce  qui  nous  attend 
dans  l’avenir  (3).  Mais  on  verra  aussi  bientôt  que  l’on 


X6yu.  Ajoutez  cet  autre  passage  : Strom.,  II , 38o.  nparrov  fxb  triç 
Bcwpîaç , âivzepo'j  & xr.ç  rwv  èvroAwv  iiuxtXtGtuç,  xplxov  àrSpùv 
àyaOüv  xaracrxsu üç. 

(1)  Strom.,  VII , 7C1.  Ev  oapx't  nepntoXüv  Stôç. 

(2)  /b.  7'il  sq.  Tii  (yovxt  npo^S-noexat,  xv  fùr  irtçti  ri  yrStUtç, 
r ri  Si  yvwat!  r,  àyârrn,  xp  àyanri  Si  ri  icXtiporop-ia. 

(3)  Strom.,  VI , 652.  Ti’î  yàp  vKoXtincxai  ért  toutm  tûXoyoj 
alxla  tiri  xà  xoapixà  naXi-jSpofutv  àyaôà  rû  xb  ànpSotxcrj  ÙKttXriipitt 
tpS>îj  xotv  jxriSé-Ku  xarà  rov  ypôvov  xat  xbv  rôirov,  àXX’  îxeiv»)  yt  rç 
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plane  loin  du  sol,  dans  les  airs,  par  la  foi  et  l’amour,  et 
que  Clément,  en  prenant  cette  route,  a entièrement 
perdu  de  vue  la  gradation  par  laquelle  il  voulait  nous 
élever  à Dieu. 

Or,  en  considérant  ces  oscillations  de  Clément  sur  la 
connaissance  et  sur  le  rapport  de  la  connaissance  aux 
autres  développements  de  lame  humaine , on  pourrait 
être  tenté  d’admettre  qu’il  n’y  eut  rien  en  lui  de  ferme, 
de  fixe,  hormis  la  conviction  qu’une  conception  scienti- 
fique doit  procéder  de  la  foi  religieuse  avec  le  secours  , 
la  méthode  de  la  philosophie  grecque.  Mais  si  nous  exa- 
minons plus  attentivement  le  fond  de  la  connaissance, 
tel  qu’il  le  développe,  nous  trouverons  encore  des  es- 
quisses mieux  accusées  du  portrait  duGnostique,  qu’il 
s’est  efforcé  tle  peindre. 

Nous  sommes  ainsi  forcé  de  pénétrer  plus  avant  dans 
la  théologie  de  Clément,  et  d’autres  considérations  nous 
y contraignent  encore.  Trouvant  la  plus  haute  connais- 
sance duGnostique  dépeinte  comme  un  degré  intermé- 
diaire entre  la  foi  et  l’amour  qui  doit  conduire  en  défini- 
tive è l’héritage  de  Dieu,  nous  ne  devons  pas  oublier  que 
la  connaissance  a sa  place  entre  deux  points  qui  ont 
chacun  une  signification  pratique  différente;  car  la  foi 
est  une  libre  détermination  de  lame,  comme  nous  l’avons 
vu  ; elle  désigne  la  crainte  du  Seigneur  et  de  ses  com- 
mandements. Quant  à l’amour,  il  désigne  le  sens  élevé 
et  libre  de  l’enfance,  qui  dirige  dans  les  actions  mo- 


yvuçnm  àyânri,  St’  r,v  xai  ri  xXrjpovopua  xai  ri  7côvrcXr,î  éittrai  àiro- 
xarôçaCTiç  (3f6atovvTpî  Si  ’ épywv  toü  pujôarroÆoTOv,  b Stà  tov  cXscQat 

yvu^tx&iî  <5tà  ~r,;  àyâirri;  yOâaotç  irpoti \r)<fcv  b yvuçixôç. A im- 

Si  Sia  in'çtuî  y/wç txriç,  b toT{  «XXc«ç  âtOTîXo-j  * xîça  (xÙtm  ôi  * 
àyiirriv  lytçùf  riSri  to  fjtXXav. 
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raies  (i).  La  connaissance  de  la  volonté  de  Dieu,  comme 
cela  a été  dit  précédemment , est  donc  indépendante  des 
actes  par  lesquels  nous  accomplissons  cette  volonté.  Si 
nous  ne  perdons  point  ceci  de  vue,  nous  comprendrons 
parfaitement  que  nous  pouvons  considérer  la  notion  de 
la  connaissance , en  tant  qu  elle  indique  un  degré  inter- 
médiaire, dans  le  simple  sens  de  la  vie  pratique,  et  sur- 
tout comme  le  degré  le  plus  élevé  auquel  cette  vie  doit  con- 
duire. Il  faut  donc  s’enquérir  de  ce  que  Clément  entend 
par  l’amour  et  par  l’héritage  de  Dieu , surtout  par  cette 
dernière  expression,  du  sens  de  laquelle  toute  sa  doctrine 
dépend  comme  du  but  final  de  ce  Père  de  l’Eglise.  Après 
avoir  résolu  ces  questions , nous  pourrons  apprécier 
justement  le  rapport  que  soutient  le  théorique  avec  le 
pratique.  D’ailleurs  ces  questions  embrassent  effective- 
ment toute  sa  théologie,  et  nous  devons  remonter  assez 
haut  pour  en  trouver  la  solution. 

Les  principes  dont  parle  Clément  dans  sa  doctrine 
sur  Dieu  ont  une  très  grande  analogie  avec  les  doctrines 
de  Philon.  Au  moyeu  de  l’abstraction  (àvôXuo-iç),  il  prétend 
s’ éleverdumondeextérieuràla connaissance  de  Dieu.  En 
faisant  abstraction  des  propriétés  physiques  des  choses , 
de  leur  étendue  dans  l’espace,  nous  arrivons  alors  à la 
notion  du  point  qui  occupe  dans  l’espace  un  lieu  déter- 
miné; et,  enfin,  en  faisant  abstraction  de  ce  lieu,  nous 
pensons  l’unité  absolument.  L’un  que  nous  atteignons  par 
ce  procédé,  Clément  l appelle  Dieu.  Toutefois,  ce  Père 
ne  se  dissimule  pas  que  nous  ne  parvenons  point  à la 
connaissance  de  ce  que  Dieu  est,  mais  simplement  de  ce 
qu’il  n’est  pas.  La  cause  première  n’est  pas  dans  l’espace, 


(l)  Ainsi  sont  rapprochés  «pôSoç  «si  àyonrr,,  ir/çiî  et  yvôiatç. 
Strom.,  IV,  5 19. 
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n’est  pas  dans  le  temps,  mais  est  élevée  au-dessus  de 
toutes  choses,  au-dessus  de  tout  nom,  au-dessus  de  toute 
pensée  (i).  Par  conséquent,  il  ne  permet  point  d’em- 
ployer une  dénomination  de  Dieu  dans  le  sens  propre; 
Dieu  n’est  ni  le  bon , ni  l’un , ni  esprit,  ni  essence  même 
des  êtres,  ni  Dieu,  ni  Père  à proprement  parler,  mais  nous 
n’employons  ces  magnifiques  appellations  de  Dieu  qu’afin 
de  fournir  à l’intelligence  un  point  où  elle  puisse  s’ap- 
puyer. Dieu  est  élevé  au-dessus  de  toutes  choses  ; il  est 
l’infini  qui  ne  peut  être  embrassé  par  nulle  pensée  (2). 
Ceci  n’empêche  cependant  point  Clément  d’estimer  la 
bonté  divine  au-dessus  de  tout,  et  de  la  considérer 
comme  une  propriété  essentielle  de  Dieu , comme  une 
propriété  qui  lui  échut  avant  qu’il  fût  créateur.  Et  il 
résulta  de  cette  propriété  divine  que  Dieu  créa  le  monde, 
(car  faire  le  bien  est  l’attribut  de  sa  nature,  et  il  n’a  par 
conséquent  jamais  discontinué  de  répandre  sa  bonté). 
Clément  paraît  aussi  avoir  pensé  que  de  ce  principe  dé- 
coule nécessairement  l’éternité  de  la  matière  et  de  la 
création  (3).  Il  s’exprime  à ce  sujet  d’une  manière  qui  se 
rapproche  beaucoup  de  la  doctrine  des  émanations.  Ac- 
complir le  bien  est  la  nature  de  Dieu,  comme  la  chaleur 
est  la  nature  du  feu , comme  la  nature  de  la  lumière  est 


(1)  Strom . , V,  58a.  AtpcXôvrcç  fjhi  roû  cû/xarof  ràç  tfnjooAç 
iroiorwraî,  -TrcpicXovrcç  «Sc  ttjv  cîç  to  f3dt0oç  Æiaçayiv  xrX.  — — Où^  5 
eçiv,  o âî  p ri  cçi  vvwpt’savTEÇ.  Cf.  Ib.  IV,  537;  V,  58y. 

(2)  1b , Y,  587  sq.;  Pœdag.,  I,  118. 

(3)  Phot.  cod,,  109.  Y)r,v  tc  yàp  aj^povov  ôoÊjâÇci. üaXXoùî 

irpb  to3  Aoàpi  xécptou;  TcpotTcûcrai . La  création  de  la  matière  est  à 
peine  affirmée  dans  Clément.  D’après  Strom.,  VI,  684,  1“  création 
est  décrite  comme  l’ordre  apporté  dans  l’ancien  désordre.  Néan- 
moins on  chercherait  en  vain  dans  Clément  un  dualisme  propre- 
ment dit. 
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tle  briller  (i);  il  n’oublie  pas  toutefois  d’ajouter  que  le 
feu  n’échauffe  pas  par  lui-même,  mais  que  Dieu  dispense 
ses  bienfaits  en  vertu  de  sa  propre  volonté  (a). 

Nous  rencontrons  dans  Clément  des  assertions  qui 
touchent  au  panthéisme  : ainji , il  appelle  les  choses  les 
membres  de  Dieu,  et  il  soutient  que  Dieu  est  tout,  et 
que  tout  est  Dieu  (3).  Mais  ces  expressions  désignent 
simplement  la  communion  intime  qu’il  remarque  entre 
le  monde  et  Dieu.  Lorsqu’il  parle  en  termes  plus  rigou- 
reux, il  distingue  clairement,  manifestement,  Dieu  du 
tout;  il  dit,  en  effet,  que  Dieu  est  le  père  de  toutes 
choses;  que  le  tout  a une  grandeur  et  des  parties,  taudis 
que  Dieu  est  incorporel  et  un  indivisiblement  (4).  A cette 
occasion  se  manifeste  naturellement,  et  se  prouve  la 
répugnance  que  le  dualisme  inspire  à Clément , et  l’on 
discerne  qu’il  blâme  l’inimitié  absolue  contre  la  matière. 
Le  corps  n’est  point  méchant , mauvais  de  sa  nature  : 
on  ne  saurait  tenir  la  matière  pour  mauvaise  ; et  les  doc- 
trines opposées  sont  traitées  par  Clément  de  combats 
criminels  contre  Dieu  (5). 

Mais  cette  doctrine  , riche  surtout  en  conséquences 
pratiques  , est  tirée  en  majeure  partie  de  Philon , et  il 
n’est  pas  moins  manifeste  que  Clément  a puisé  dans  ce 


(x)  Strom .,  I,  3ia;  VI,  684  sq.  P<*dag.t  I,  127. 

(2)  Strom.,  VII  , 7a3.G«T(  yàp  b Siot;  àxov  àyaQiç,  &v  Tpoirov 
tq  irüp  3«ppavTixov  ' txou7ioç  31  rt  rùv  àyaOùv  fterââootç  obrï). 

(3)  P œila g . , I,  127 . O 3>v  aùroî  rà  iravra  xat  rà  iravra  aÙToç, 
Jb.  III , 1 15.  Ou  pif'Itj  irâvrtf. 

(4)  Strom.,  V,  687.  Oùx  av  & bÀov  (Îtzoi  tiç  aùrbv  èjÔùç  ' ciri  pc- 
ytQct  yàp  TotTTtrai  to  SXov  xai  cçc  tkv  iîXwv  trocrr’p  ‘ choc  firiv  /îc'Xr)  nvà 
aùroû  Xextc'ov  ’ <x3tatptTov  yàp  to  tv.  Cf.  Jb.  IV,  537;  Fragm., 
10x6,  Pott. 

(5)  1b.  III,  43,;  IV,  53g. 
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même  philosophe  sur  un  autre  point.  Si  Dieu,  en  tant 
que  créateur  ou  formateur,  a dû  se  révéler  à nous 
dans  une  matière  à laquelle  il  est  pleinement  étranger, 
cette  révélation  ne  pouvait  être  qu’imparfaite , comme 
Philon  le  remarque  dans  divers  passages.  Mais  Clément 
tient  essentiellement  au  distinct , et  il  ne  se  propose 
point  de  révoquer  eu  doute  la  profondeur  insondable 
de  Dieu  considérée  en  lui-même,  lorsqu’il  soutient  qu’il 
n’y  a rien  qui  ne  puisse  être  connu , que  tout  est  révélé 
au  fils  de  Dieu , qui  n’a  pu  rien  nous  cacher  (i).  La  dis- 
tinction entre  Dieu  le  père  et  Dieu  le  fils  dérive  immé- 
diatement dans  Clément  de  ce  que,  dune  paît,  il  ne 
peut  se  nier  à lui-même  que  Dieu,  en  tant  que  principe 
éternel  et  immuable  de  toutes  choses  (2) , ne  se  laisse 
point  représenter  par  des  pensées  muables , lesquelles 
ne  sont  possibles  que  dans  ce  monde  phénoménal  ; et, 
d’autre  part,  c’est  un  de  ses  principes  inébranlables  que 
nous  devons  aspirer  sans  restriction  à la  connaissance 
de  Dieu.  Il  se  vit  alors  forcé  d’admettre  une  médiation 
de  cette  connaissance  par  le  fils  de  Dieu  qui  est  égal  en 
tout  à son  père  , et  qui  fait  absolument  un  avec  lui  (3). 
C’est  ainsi  qu  il  sort  de  ces  hésitations  que  nous  trouvons 
sur  ce  point  dans  Philon  , et  qu’il  exige  de  nous  une 
connaissance  parfaite  du  père  dans  le  fils.  Cette  doctrine 


(1)  Seront.,  VI,  649-  O yvwçixciç ri  Æsxoüvra  àxara),r)Trrot 

Totç  aXXoïç  aùrôî  xaraXapÇâvfi  iriçcvoaç,  on  o ù&y  àxattxXirîirTov  tu 
uim  toù  ' o0cv  oùoÈ  àSiSax tov  • b yàp  ot  ’ àyotitriv  tXv  irpoj  i/iii 
ira 0à)v  où5cv  av  ùirtçclXaro  ciç  StSqmdktav  tri;  y»c oatwç. 

(2)  Ib.  682.  Ev  TayroTTjTt  yàp  àycvvrlru)  ô wv  ait roç  jj tovpç. 

(3)  Admon.y  (>8.  O Stîbç  Xôyoç  b cpavcpojraroç  gvto>î  3tôî,  b tu 
Staironj  twv, ôXuv  tÇioo)0etç.  Peedag.,  1 , 1 1 3-  Ev  y àp  âj x<fu>,  b Bti;- 
Autre  passage  , mais  moins  précis.  Strom.,  VII,  702.  II  vioù  «oti; 
vi  toi  povo)  iravroxpdtTopi  TTfoocyc-stTï). 
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est  en  plein  accord  avec  celle  qui  avance  que  le  père  est 
la  raison,  de  même  que  le  fils  ; mais  que  le  fils  est  pensé 
en  même  temps  comme  le  type  de  toutes  choses,  comme 
le  monde  suprasensible ( r).  Ainsi  Dieu  le  père,  en  tant 
cpie  raison,  peut  être  connu  par  la  raison;  le  fils,  en  tant 
que  pluralité  des  idées,  se  représente  dans  notre  esprit; 
et  par  les  idées  nous  nous  élevons  à la  connaissance  de 
l’unité  divine.  Clément  trouve  en  effet  pour  différence 
entre  Dieu  le  père  et  Dieu  le  fils , que  le  premier  ne 
peut  être  pensé  dans  un  rapport  quelconque  avec  la 
pluralité,  et  que  le  second  est  l’unité  dans  la  pluralité  des 
idées;  par  conséquent  le  fils  est  accessible  à la  dé- 
monstration et  à la  science  qui  passe  par  une  pluralité 
de  pensées.  Il  n'est  point  un , il  n’est  point  non  plus 
multiple,  mais  il  est  un  tout  qui  embrasse  toutes  choses, 
l’unité  de  toutes  les  vérités  et  de  toute  existence  supra- 
sensible  (2).  De  cette  manière  il  lui  paraît  possible  que 


(1)  Adnion.,  62.  Yiôç  Touvoü  yvrieeoç  0 Stïo;Xoyo;,  yurô; 
t>j7tcv  <pô,;  ' eîxwu  oè  toü  Xoyou  ô âvOpwKo;.  Strom .,  IV,  537. 

(2)  Strom.,  I.  c.  O pèv  ouv  Uto;  àjotrtoottnxo;  <5v  cùx  tçiv  iirtçr;- 
ftovtxô;.  ( Se  vio;  croyia  te’  È71  xai  tîuçvl jnj  xat  âXv,0£ia  xai  '670c  âXXa 
toÜtw  avyyrrr,  ‘ xaf  Sri  xai  ànôSti^iv  ty/11  xai  Sii^oSov  ‘ rrx^a!  St  ai  où- 
vâfut;  toü  irvEupaToç  <7vX/.r,ÇSri  J plu  cv  ti  irpâypa  ytviutva!  cuvteXoüsiu 

tiç  to  aùr'o,  t'ovuiÔv. Kai  SS  oü  yivETa!  Ôtejjvoiç  eu  w;  eu,  oùJc 

iroXXà  S>;  pcpr]  à vio;,  àXX’  &>ç  irâvra  eu.  EuOeu  xoc  mxura.  KüxXoç 
yàp  ô aÙTÔî  icasùv  twu  Swâfieuv  EÎçïv  EtXoupEv&iu  xai  ÉvoupÉucay.  Pev- 
dag.,  I,  102.  ETî  St  xai  0 twu  bXwu  Xôyoç.  lb.  ili,  l 15.  ÏIotvTa  ru 
Evt*  Du  passage  cité  précédemment  Strom.,  V,  582,  on  a voulu 
conclure  (Oaehne,  I.  c.,  100;  Tliomasius,  Origènc,  G b)  que  Clément 
distinguait  le  père  du  fils  , comme  l’unitc  sans  Bioi;  de  l’unité  ayant 
une  Béat;’,  mais  cela  ne  fournit  aucun  sens.  L’unité  ayant  une 
Béat;  est  le  point  dans  l’espace  suivant  le  langage  reçu  des  Pytha- 
goriciens. Clément,  dans  ce  passage,  conclut  d'abord  connue 
Platon  (dans  la  République);  puis,  arrivant  au  Christ,  il  aban- 
donne son  premier  maitre. 
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nous  apprenions  à comprendre  la  plénitude  de  la  divi- 
nité immuable  à force  de  passer  par  des  notions  diffé- 
rentes et  de  sonder  en  tous  sens  nos  pensées. 

Ce  retour  de  la  doctrine  chrétienne  du  Rédempteur 
à la  doctrine  platonique  du  monde  des  idées  est , en  fait, 
fort  surprenant  (i).  Combien  cependant  ces  deux  doc- 
trines semblent  appartenir  en  propre  à la  sphère  dans 
laquelle  elles  sontnées  ! C’est  certainement  se  faire  illusion 
que  de  trouver,  comme  on  l’a  tenté,  un  accord  historique 
entre  la  philosophie  de  Platon  et  la  révélation  des  Hé- 
breux, ou  de  déduire,  comme  on  l’a  prétendu,  la  doctrine 
chrétienne  touchant  le  verbe  divin  du  platonisme  erroné 
de  Philon  ; mais  nous  devons  nous  rappeler  que  le  besoin 
d’un  médiateur  entre  nous  et  Dieu,  qui  est  parfait,  immua- 
ble, absolu,  constitue  le  fond  d’une  doctrine  répandue 
universellement;  cette  doctrine  paraît  être  naturelle  à 
notre  raison , et  plus  elle  se  produit  sous  des  formes  dif- 
férentes, [dus  l’idée  que  l’on  apprit  à se  faire  de  Dieu 
devint  élevée,  sublime.  Sur  ce  point  Clément  s’accorde 
plus  décidément  avec  Platon  qu’avec  Philon.  Tous  trois 
veulent  reconnaître  l’unité  de  Dieu  dans  la  pluralité  des 
idées.  Mais  Clément  s’éloigne  de  ses  maîtres  en  ce  qu’il 
juge  pleinement  suffisante  la  médiation  entre  le  divin  et 
nous.  Le  mot  Dieu  exprime  la  vérité  complète  et  exempte 
d'altération  par  quoi  que  ce  soit  de  matériel  ou  de  sen- 
sible. Par  conséquent  Clément  rejette  l’opinion , qui  se 
trouve  dans  Tertullien , que  le  fils  de  Dieu  est  le  verbe 
exprimé  du  père  (2),  car  ce  verbe  est  sensible.  Nous, 


(1)  Clément  compare  la  doctrine  chrétienne  de  la  tripité  à la 
même  doctrine  platonicienne  , Strom.,  V,  5gB  , mais  sans  s’élever 
aux  points  essentiels. 

(2)  Strom.,  V,  547.  Ô yàp  toü  iroiTpèç  twv  SXwv  Xôyoç  aby  où taj 
içn  b rrpoyopixôç,  ootpia  Si  xoti  ypnçbvrjç  tfmepwroitr)  rov  3toù 
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qui  appartenons  au  monde  des  sens,  nous  avons  besoin 
d’un  maître  qui  nous  révèle  l’absolue  vérité;  mais  nous 
ne  trouverons  cette  vérité  ni  parmi  les  hommes  ni  parmi 
les  anges,  qui,  en  tant  qu’êtres  finis  par  eux-mêmes,  ont 
besoin  de  maître;  ce  maître  véritable,  exclusivement, 
nous  le  trouvons  dans  le  mot  Dieu , qui  exprime  la  com- 
plète vérité  (i).  Cette  doctrine  suppose  donc  immédia- 
tement que  le  fils  de  Dieu  est  considéré  comme  le  prin- 
cipe du  sensible.  Par  lui  tout  fut  créé  ; il  est  la  Providence 
qui  veille  sur  tout,  bien  qu’on  ne  puisse  l’observer;  il  est 
la  cause  première  de  tout  mouvement  (2).  Le  sensible 
lui  sert  d’instrument  pour  élever  les  hommes  faibles 
à la  connaissance  du  suprasensible  (3). 

Ces  doctrines , toutefois , sont  en  parfait  accord  avec 
le  point  de  vue  de  Clément  sur  le  monde  sensible.  Et  il 
se  sépare  aussi  parla,  avec  intention,  de  Philon  et  du 
système  postérieur  des  néoplatoniciens  qui  prétendaient 
nous  élever  par  une  intuition  immédiate  de  Dieu  jus- 
qu’au plus  haut  degré  où  il  soit  donné  à l’homme  de 
parvenir.  En  effet , c’est  au  moyen  du  monde  sensible 
que  Clément  veut  porter  l’homme  à la  connaissance  de 
Dieu , sous  la  conduite  du  verbe  divin  et  avec  les  forces 
mêmes  que  nous  recevons  de  Dieu.  Par  conséquent  il 
combat  aussi  l’opinion  que  l’homme  créé,  fini,  pût  par- 
ticiper originellement  à la  perfection , et  que,  souillé 


(1)  Ib.  VI,  643  sq. 

(2)  lb.  VII,  7o/(.  IlpuTovpybç  xivwrewç.  La  différence  entre  le 
sensible  et  le  suprasensible  ne  ressort  cependant  nulle  part  assez 
vivement.  Ainsi  Strom,,  VII , 700 , le  Xêyoç  est  nommé  simplement 
le  wptofiuTipov  .îv  ycvtfftt , bien  que  considéré  comme  un  être  au-delà 
du  temps , partout  présent  ; et  le  Père  est  appelé  r'o  ■jrjrfaÇiçov,  ot- 
&xc/xaz!  ôl  xat  ctyr,  ot&xçov. 

(3)  Pœdag.,  III , 25g. 
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par  le  péché,  il  fut  simplement  déchu  de  la  hauteur 
d’une  existence  irréprochable.  Quant  à la  question  de 
savoir  comment  Dieu,  qui  est  parfait,  a pu  créer  un 
monde  imparfait,  Clément  la  résout  en  renvoyant  à la 
nature  de  l’âme , dont  la  passion  est  un  élément  néces- 
saire. Il  considère  la  passion,  à l’exemple  des  stoïciens, 
comme  le  principe  de  la  libre  volonté,  eu  sorte  que 
l’âme  se  présente  à nous  comme  un  être  qui  peut  attein- 
dre la  perfection  par  le  développement  de  la  passion  et 
par  sa  libre  activité.  Dieu  voulut  que  notre  salut  fût  le 
fruit  de  nos  propres  efforts.  La  vertu  vers  laquelle  nous 
gravissons  ne  peut  être  obtenue  par  nous  comme  un 
don.  Dieu  a créé  l’homme  parfait  dans  ses  facultés  ; au 
moyen  de  sa  liberté  propre,  il  devait  devenir  effective- 
ment re  à quoi  il  était  destiné  : il  devait  faire  choix  du 
bien , et , en  vertu  de  sa  nature  progressive , parvenir  à 
le  posséder.  S’il  a choisi  le  mal,  ce  n’est  pas  la  faute  de 
Dieu,  mais  la  faute  du  choisissant,  comme  Platon  le  dit. 
Telle  est  la  nature  du  créé , telle  en  est  la  différence  avec 
le  créateur.  Dieu  est  immuable  et  exempt  de  toute  pas- 
sion ; mais  la  créature , en  se  développant , peut  arriver 
à l’état  d’impassibilité , à la  plénitude  de  son  être  (i).  Ces 


(i)  Strom.,  VI,  662.  $u<7ti  pèv  iirtnSttot  yeyo'vapcv  trpàç  âprnjv, 
où  f«iv  ûçt  Qtiv  ctùriiv  è*  yevtrnç,  àXXàrrpbç  r'o  xv^aasQat  imxr,Sctot- 
Q Xoyw  Xùrrat  rb  irpbç  t2>v  aipcnxwv  àiropou/LiEvov  r,pùv , rrÔTEpov  teXcioç 
trrXdoôrî  0 Aààp  ri  ÔcteXijî.  ÂXX’  ci  pity  àrtXr/ç,  irûç  teXecou  3eoü  àxcXlç 
rb  Épyov  xat  fiait  ça  avGpwi roç  ; ci  & te'Xeioç,  irS>î  irapaSai'vti  ràç  ivro- 
Xotç  J àxoûoovnxt  yàp  xai  Trop  ’ Sri  tc'Xeioç  xarà  rf,v  xaraffxturjv 

oùx  tytvero,  irpbç  rb  àvaSsÇaoGai  rr/v  àptriiv  iiurrjSctoç. 

Hpâç  £$  viptwv  oniTtôj  (Soulevât  ociÇtoOai.  Au ttj  ouv  «njffiç  è$ 

£auTr;Ç  ipfiotv. H Se  tTrtvriSciôvn;  ipopà  p ie'v  tçi  rrpbç  âptrijv, 

epcrb  $’  ou*  1 h'  IV , 534  s>J.  ; 53G.  Aià  yoûv  rb  Éxarspou  tû*  âvrt— 
XEipivuv  iiri'arîî  eTvoh  r/fiât;  xopiouç  «Juyarbv  tûpi'oxErai  ro  if’  rifttv. 
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propositions  ne  s’appliquent  pas  seulement  à l'homme, 
mais  encore  à tout  le  créé,  qui  est  destiné  à la  perfec- 
tion ; les  anges  mêmes  sont  libres , et  ils  peuvent  parve- 
nir à Dieu  par  leur  propre  volonté;  mais  aussi,  parle 
fait  même  de  leur  liberté  , ils  peuvent  s’adonner  au 
mal  (i).  Clément  combat  ainsi  la  doctrine  des  Gnostiques 
qui  soutenaient  que  les  créatures  sont  des  parties  de 
Dieu  et  dépendent  de  lui  physiquement  ; car  Dieu  n’a 
point  de  parties , et  c’pst  déduire  une.conséquence  impie 
que  de  considérer  l’homme  comme  une  partie  de  Dieu  ; 
car  si  l homnie  pèche,  on  pourrait  dire  que  Dieu  pèche 
avec  lui  (2).  Le  caractère  divin  se  reconnaît  donc  dans 
l'homme  uniquement  en  ce  qu’il  a reçu  la  faculté  de  déve- 
lopper le  bien  en  lui , et  de  devenir  par  là  semblable  à 
Dieu.  Mais  le  caractère  divin  et  l’identité  avec  Dieu  sont 
choses  fort  différentes  l’une  de  l’autre  : nous  n’atteignons 
l’identité  que  par  notre  volonté  propre  (3).  Ainsi  les 
hommes  ne  peuvent  conquérir  le  bien  que  par  le  perfec- 
tionnement et  la  passion.  C’est  là-dessus  que  se  fonde 
cette  pensée  que  l’homme,  à cause  de  sa  faiblesse,  ne  peut 
éviter  le  péché , que  le  péché  est  propre  à sa  nature , 
bien  plus , qu’il  lui  est  inné,  en  sorte  que  pas  même  l’en- 
fant ne  sera  trouvé  pur  (4)  ; et  il  se  présente  bientôt  en- 
core cette  pensée , que  la  naissance  n’est  point  mauvaise 
en  soi,  et  que  nous  accueillons  le  mal  en  nous-mêmes  , 
de  notre  propre  mouvement  (5).  La  seule  induction 


(0  Tb.  VI,  643-  VII,  726. 

(2)  Tb.  Il,  3ga;  V,  5go. 

(3)  Tb.  II,  4o5,  418. 

(4)  Vœdag. , III,  262.  Tb  fût  tfafuxp rôvtiv  irôwiv  l/ifurov  «t'i 
xoivôv.  Strom .,  III,  4^8. 

(5)  Strom.,  III , 488;  IV,  5n. 
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que  l’on  puisse  tirer  de  ces  propositions , c’est  que  la 
faiblesse  de  l’homme,  depuis  le  berceau  du  genre  hu- 
main jusqu’à  son  élévation  à la  vertu  par  sou  libre 
développement,  est  tenue  pour  nécessaire  par  Clément. 

Il  résulte  de  cette  faiblesse  que  les  hommes  appar- 
tiennent nécessairement  au  monde  sensible  et  au  pro- 
grès. C’est  pourquoi  Clément  met  au  nombre  des  parties 
essentielles  de  l’homme  non  seulement  son  corps , mais 
aussi  son  âme  charnelle,  laquelle  est  différente  de  l’âme 
raisonnable.  Uh  troisième  élément  de  notre  vie  spirituelle 
est  ensuite  l’Esprit  saint  qui  s’accroît  en  nous  par  la  foi , 
et  constitue  une  de  nos  propriétés  caractéristiques  (1). 
Lame  charnelle  de  l’homme  est  évidemment  cette  partie 
vitale  qui  s’applique  au  sensible.  Si , par  conséquent , 
Clément  soutient  la  préexistence  de  l’âme  (2) , il  contre- 
dit la  doctrine  que  l’àme  émane  du  ciel , quelle  est  des- 
cendue dans  la  nature  dégradée  du  corps  (3)  : car  la  vie 
antérieure  de  l’âme , sa  vie  qui  a précédé  son  existence 
présente  sur  la  terre,  devait  paraître  à Clément,  d’après 
ses  propositions  générales , un  être  sensible  qui , passant 
simplement  par  le  perfectionnement  et  l’état  soumis  aux 
passions , pouvait  parvenir  au  ciel. 

Ce  point  de  vue  que  l’homme  doit  atteindre  la  pléni- 
tude de  l’être  par  la  connaissance  sensible  et  la  vie  sen- 
sible s’accorde  parfaitement  bien  avec  cette  opinion  de 
Clément  que  la  philosophie  grecque , en  tant  que  science 
du  monde,  est  d’un  haut  prix;  toutefois,  seule,  elle  est 
impuissante  à nous  conduire  à notre  but  : il  nous  faut 


(0  ib.  vi,  681;  vu,  747.  ; 

(2)  Jb.  VI,  681.  Selon  Photius,  cod.  109,  Clément  enseignait 
egalement  la  transmigration  des  âmes. 

(3)  Strom.,  IV,  54 1. 
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de  plus  une  assistance  de  Dieu , un  enseignement , une 
éducation  de  la  part  de  Dieu  , car  le  corporel  ne  conduit 
qu’au  corporel,  et  nous  devons  nous  élancer  au-delà. 
Içi  se  place  la  nécessité  de  la  foi  religieuse,  et  elle  se 
soutient  sans  le  secours  de  ces  erreurs  que  nous  avons 
précédemment  remarquées  dans  Clément.  Suivant  lui , 
la  foi  religieuse  est  une  activité  divine  en  nous,  qui 
ne  peut  point  être  produite  par  les  arguments  de  la  phi- 
losophie grecque.  Nous  ne  faisons  pas  descendre  Dieu  à 
nous , mais  Dieu  nous  élève  à lui.  Comme  le  dit  Clément 
dans  une  mythe  platonique , l’Esprit  saint  n’est  pas  sem- 
blable à un  aimant  dont  Faction  se  produit  au  moyen 
des  anneaux  d’une  longue  chaîne  ; nous  ne  pouvons  pas 
nous-mêmes  nous  sauver,  car  l’avenir  ne  nous  appartient 
pas  ; c’est  de  la  grâce  que  dépend  notre  salut  ; nous  de- 
vons nous  confier  à elle  (i).  L’homme  qui  aspire  à être 
libre  de  passion  ne  gagne  rien  par  lui-même  à s’exercer; 
mais  dès  qu’il  fait  des  efforts,  il  triomphe  par  la  puissance 
que  Dieu  met  en  lui  (a).  Si  donc  l’activité  divine  est  re- 
présentée passant  par  une  chaîne  d’anneaux , c’est  pour 
faire  allusion  aux  instruments  naturels  dont  Dieu  se 
sert  pour  la  sanctification  de  l’homme , par  exemple  la 
communauté  ecclésiastique , qui  est  son  conseil , comme 
le  monde  est  l’œuvre  de  sa  volonté  (3). 


(1)  Strom.  , IV,  535;  VI,  547-  Où  pwtv  ourt  To  wcév  ètti  tü 

yveipm  TT)  Ÿipcrtpa  xetrote,  oTov  to  âiro&iaôptvov  ' j£<xpiTi  yàp  CùtÇopicQa- 

(2)  Quis  div.  salv.,  21 , 947  Pott. 

(3)  Pwdag.,  I,  Ç)3.  Oç  yàp  xb  SxXnîpia  aùroû  (sc.  roù  S’eoü  ) 
epyov  içi , xoè  tout 0 xôspoç  ôvopwiÇtTat , outwç  xai  to  |3o ùXvjpa  oiutou 
àvGpcojrcov  cç't  troorr/ptx  xotc  toüto  cxz).r;cia  x/xXïjtoh.  La  ditiérence 
etitre  (3oùX»pa  et  $i'Xr,f»a  n’est  pas  fermement  établie  par  Clément; 
il  la  compare  à la  différence  que  met  Aristote  entre  PavXnjaiç  et 
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La  différence  t(ui  existe  entre  la  volonté  et  la  décision 
de  Dieu  suppose  qu’il  y a dans  le  inonde  deux  choses, 
savoir  : ce  qui  émane  de  la  volonté  divine  et  sert  à Dieu 
de  moyeu,  et  ce  qui  résulte  d’un  décret  divin  et  constitue 
la  fin  de  toutes  choses.  Or,  Clément  cherche  la  fin  ration- 
nelle du  monde  principalement  dans  l’homme,  et  ne  tient 
nul  compte  des  anges.  C’est  une  des  conséquences 
dogmatiques  de  cette  éducation  par  Dieu  au  moyen  de 
laquelle  nous  arrivons  à la  connaissance  de  la  bonté  et 
de  l’essence  divine,  moyennant  toutefois  les  décisions  de 
notre  libre  volonté,  puisque  nous  sommes  portés  à vou- 
loir ce  que  Dieu  veut.  En  effet,  tout  le  perfectible,  les 
anges  comme  les  hommes,  requiert,  suivant  saint  Clé- 
ment, le  secours  d’une  doctrine  pour  parvenir  au  bien. 
C’est  par  cette  raison  qu’un  ange  ne  peut  point  être  le 
précepteur  de  l’humanité;  l’instituteur  suprême,  unique, 
est  Dieu,  le  Verbe  divin,  qui,  à cause  de  son  identité 
avec  Dieu,  est  en  état  de  révéler  Dieu  complètement,  et 
qui  a même  rempli  dès  le  commencement  du  monde  les 
fonctions  sublimes  de  révélateur  (i).  Toutefois,  l’édu- 
cation postérieure  à la  venue  du  Christ,  accomplie  au 
moyen  de  plusieurs  révélations  imparfaites,  ne  fut 
qu’une  exhortation,  un  exercice,  et  toujours  ou  une 
coaction  par  le  châtiment,  par  la  discipline,  ou  une 
invitation  par  l’amour,  par  la  douceur;  ces  premiers 
modes  ne  furent  donc  qu’une  préparation  à l’éducation 
complète.  Celle-ci  ne  commence  qu’à  l’incarnation  du 
Verbe  divin.  Dieu  se  fit  homme,  afin  que  nous  appre- 
nions comment  un  homme  devient  Dieu  (2).  Mais  cette 

opeÇij.  Voir  Histoire  de  la  philosophie  ancienne , trad.  franç. , 

III,  241. 

(1)  Strom  , VI , 643  sq. 

(2)  A d/non  , 6 sq.  O Xoyoç  toù  3£oü  ovOpwiroç  yno/uvoç,  "vaSb 
xoà  où  irapà  ômSpioi rou  fxi ttÎ>  irort  âça  âvOpcoirOî  ytvnxou  StoV 
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doctrine  ne  pouvait  plus  s'accorder  avec  le  principe  que 
nous  devons  nous  élever  du  phénomène  sensible  à la 
«v  connaissance  du  divin.  Ce  ne  sont  pas  les  œuvres  de 
Dieu  qui  peuvent  nous  le  révéler,  c’est  lu i-même  qui  doit 
se  montrer  à nous  dans  la  profondeur  de  notre  raison, 
qui  doit  ouvrir  les  yeux  à notre  raison  (i)  : ce  qui  ne 
peut  être  accompli  qu’en  épurant  notre  àme  de  tout  mal 
à l’exemple  et  suivant  l’enseignement  du  Christ.  Le 
Christ  a pris  tin  corps  sensible  pour  nous  montrer  qu’il 
est  possible  à 1 homme  d’observer  les  commandements 
divins,  et  de  se  former  à une  vie  exempte  de  péché  (2). 
Ainsi,  celui  qui  nous  a donné  d'abord  la  vie,  nous  a 
donné  également  un  modèle  pour  bien  vivre  (3).  Sans 
faire  violence , toutefois , à la  liberté  humaine,  ce  dont 
Dieu  est  bien  éloigné , il  nous  a proposé  de  nous  sauver 
en  nous  animant  de  nouvelles  forces  par  la  persua- 
sion (4),  par  l’exemple,  par  le  pardon  des  péchés  qui 
attend  le  repentir;  car  ce  pardon  n’est  accordé  qu’à  ceux 
qui  se  laissent  sauver  par  le  Verbe  divin  (5).  Ainsi  Clé-* 
ment  considère  l’œuvre  du  Christ  comme  un  fait  néces- 


(1)  lb.  44  sq. 

(2)  Pœdag. , 1 , 8 ( sq.  ; Strom. , VIII  ,707.  On  a compté  Clé- 
ment parmi  les  Docètes,  d’après  Phot.  cod.  109  et  quelques  pas- 
sages de  ses  écrits,  v.  g.  VI,  64g  sq.,  où  est  attribuée  positive- 
ment au  Sauveur  une  apathie  qui  dépasse  les  bornes  humaines  ; 
mais  cela  tient  simplement  à la  manière  exagérée  dont  ce  Père  dé- 
peint le  Gnoslique.  Lorsque  Clément  nous  propose  l’exemple  du 
Christ,  il  ne  le  considère  pas  comme  un  homme  pur  et  simple.  Clé- 
ment parait  plutôt  avoir  tenu  un  juste  milieu  entre  le  docétisme  et 
la  doctrine  orthodoxe. 

(3)  Admon.,  5-sq. 

(4)  Strom.,  VII , 702. 

(5)  lb.  II , 3go  sq* 
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saire  qui  devait  forcément  arriver,  puisque , dans  la  po- 
sition de  l’homme  au  milieu  du  monde  sensible,  et 
malgré  sa  faiblesse  et  son  penchant  à écouter  la  passion, 
les  décrets  de  Dieu  doivent  être  accomplis.  Il  regarde 
l’oeuvre  du  Christ  comme  un  long  miracle,  comme 
un  mystère  qui  sé  dévoile  par  l’apparition  sensible  de 
Dieu  dans  le  monde,  et  aussi  bien  par  les  effets  de  la 
grâce  en  nous;  mais  tout  ceci  n’est  qu’une  continuation 
des  effets  merveilleux  de  la  bonté  divine,  qui,  d’un  mot, 
a formé  le  monde,  et  a doté  l’homme  de  la  liberté,  qui 
permit  au  Verbe  de  nous  élever  plus  haut,  et  a envoyé 
t enfin  parmi  nous  ce  même  Verbe  sous  une  forme  hu- 
maine , dès  que  nous  fûmes  assez  préparés  pour  com- 
• prendre  sa  doctrine  par  nos  propres  forces , et  pouvoir 
suivre  son  exemple.  C’est  ainsi  que  le  monde  sensible  en 
entier  [tarait  à Clément  une  révélation  prolongée  de 
Dieu , et , par  conséquent , comme  un  lien  du  naturel  à 
une  force  surnaturelle;  mais  rien,  suivant  lui,  ne  sort 
de  cette  sphère  du  sensible  et  du  naturel  pour  arriver  à 
nous  et  nous  éclairer.  Nous  ne  pouvons  sans  doute  point 
nier  que,  dans  les  assertions  de  Clément,  ce  mépris  de 
l’extérieur,  qu’il  a emprunté  de  Philon,  n’éclate  quel- 
quefois assez  vivement  (1),  qu’il  ne  prise  l’abstinence  à 
l’égal  du  fondement  de  toute  vertu  (2)  ; mais  tout  cela  ne 
l’empêche  point  de  demeurer  fidèle  à son  principe,  que 
nous  devons  mériter,  atteindre  notre  salut,  du  milieu  de 


(1)  V.  g.  Pœdag .,  I,  init.  ()  Xôyoç  r»ç  ouvrpôifou  xai  xoerfjuxriî 
<7uvï)0tiaç  tÇap7roÇo)v  tov  obGpwn-ov.  Strom.,  II,  744-  IIoXXoü  yc  $t7 
toTç  èmytioiî  r/SovaTç  te  xa't  Sauf  ia<ç  ixiiptçtTaQou  roôrov  (sc.  t'ov 
yvMç-iXOv  ),  Ôç  xa'i  rwv  XGffpuxiJv,  xairoi  Seiwv  ovtwv  ÈirayycXiwv  x<xte- 
pcyaXow pôvnatj,  que  Guei'ike,  I.  c.,  II,  i63,  explique  avec  raison 
dans  un  sens  opposé  au  chiliasme.  Jb.  'jlfi  sq. 

(2)  Strom.,  II,  4«5. 
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ce  monde  sensible,  avec  les  forces  communiquées  à 
notre  être,  et  au  moyen  de  notre  libre  volonté. 

La  rédemption  est  donc  pour  Clément  une  œuvre  qui 
ne  nous  détache  en  aucune  manière  du  monde  exté- 
rieur; ellene  s’est  plutôt  accomplie  qu’en  s’harmonisant 
avec  ce  monde , et  elle  a une  signification  véritablement 
universelle.  Quant  au  monde  spirituel,  au  monde  des 
esprits,  Clément  part  de  ce  principe,  que  la  bonté  de  Dieu 
s’étend  sur  tous  les  êtres  raisonnables,  et  que  sa  justice 
n est  qu’une  autre  forme  de  sa  bonté.  Dieu  ne  hait  rien , 
car  tout  ce  qui  est  n’est  que  par  le  fait  de  sa  volonté;  et 
ce  qui  est  par  le  fait  de  sa  volonté , il  ne  peut  le  haïr.  Il 
aime  tout,  et  fait  du  bien  à tout;  ses  châtiments  n’ont 
qu’un  but,  l’éducation  (i).  La  doctrine  entière  de  Clé- 
ment fait  naître  la  pensée  de  l’accord  de  toutes  choses 
entre  elles,  d’unê  harmonie,  d’une  symphonie  de  tous 
les  esprits , fondée  sur  l’unité  de  leur  essence.  Le  Gnos- 
tique  doit  donc  éprouver  un  sentiment  de  compassion 
pour  ceux  qui  endurent  des  châtiments  dans  l’intérêt  de 
leur  amélioration  (2);  et  l’on  ne  peut  trouver  son  salut 
personnel  que  dans  le  salut  général , dans  un  amour  qui 
relie  tout  à l’unité  (3).  Le  Gnostique  désire  donc  que  non 
seulement  Dieu  veuille  sauver  tout  le  monde,  mais  qu’il 
les  sauve  tous  effectivement.  Le  Verbe  de  Dieu  n’est  pas 
le  Sauveur  de  quelques  uns,  mais  de  tous.  Il  est  le 
maître  de  toutes  choses,  la  providence  qui  veille  sur  le 
plus  petit  comme  sur  le  plus  grand , en  sorte  qu’un  ac- 


( 1)  Ib.  VI , 668.  Ayaôi  yàp  ri  tov  Stxatoaivri  xoù  Strata  èçïv 
r)  àytxQô'nrjç  aùroù.  P céda  g. , I,  n3  sq. 

(2)  Strom. , V,  745. 

(3)  Admon .,  5ü.  Sircuaufccv  ct{  acorripîav  im  ttjv  irahyytvtotav 
«iç  ptiav  dtydtmjv  trvrayOrîvat  oî  -rroXXoi  xarà  ttjv  rr)ç  fxcvaoixüç  oùaïaç 
cvwaiv  xtX. 
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cord  universel  régne  depuis  les  anges  jusqu’aux 
hommes,  et  que  le  salut  de  tous  ait  une  racine  com- 
mune (i).  Sans  doute,  Dieu  ne  prévient  pas  le  mal  (2); 
mais  c’est  le  comble  de  sa  sagesse  suprême  que  le  mal 
qui  dérive  de  la  libre  volonté  des  créatures  conduise  au 
bien , et  que  ce  qui  semble  nous  être  pernicieux  tourne  à 
notre  avantage  (3).  Ces  doctrines,  qui  exigent  une  ré- 
vélation universelle,  sont  empreintes  généralement  de 
l’esprit  de  concordance  entre  la  liberté  des  créatures  et 
l’activité  du  créateur  dans  les  êtres  qui  sont  soumis, 
obéissants.  Sans  doute,  comme  nous  le  disions,  Dieu  ne 
contraint  personne;  mais  il  nous  persuade  tous,  et  il 
nous  instruit  par  des  circonstances  telles,  quelles  ne 
peuvent  s’opposer  au  décret  de  Dieu.  Au  nombre  de  ces 
circonstances  ne  peut  pas  être  mise  l’apparition  du  Christ 
sur  la  terre;  carelle  ne  concerne  point  le  passé , ceux  qui 
n’étaient  plus  en  ce  temps;  elle  ne  comprend  également 
que  les  hommes.  Clément  embrasse  donc  la  doctrine  de 
la  descente  du  Christ  aux  enfers  pour  y exhorter  à la 
foi  toutes  les  âmes,  celles  des  Juifs  et  même  celles  des 
païens.  Et  elles  se  livrent  d’autant  plus  promptement  à 
la  foi , qu’elles  sont  délivrées  de  leur  corps,  bien  quelles 
conservent  leurs  sentiments  passionnés  : elles  peuvent 
alors  considérer  plus  facilement  la  vérité.  Clément  ne  se 
peut  point  imaginer  que  les  vertus  pratiquées,  quoique 
imparfaitement,  par  les  païens  soient  perdues  pour  le 
salut  (4).  Ainsi  dans  tout  le  royaume  spirituel,  un  mou- 
vement universel,  un  changement  de  rapports,  dérive  de 


(1)  Strom.,  VII,  702  sq.  Suriip  yâp  içtv  oùjf'i  tÔ>v  jirv,  rûv  S’ 

(2)  Ib.  IV,  5o8. 

(3)  Ib.  I,  3 la.  QcptXqju;  toîç  doxov-jt  yoniXotçj(pî5«'9at. 

(4)  Strom.,  II,  379. 
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l’enseignement  du  Rédempteur  (i).  De  cette  universalité 
de  rédemption , Clément  ne  pouvait  point  conclure  la 
chute  des  anges.  Il  pense  que  les  moyens  d'éducation  et 
surtout  les  châtiments  divins  ont  une  force  telle,  que 
même  les  plus  insensibles  sont  portés  parla  au  repentir. 
Il  déduit  encore  cette  conséquence  plus  féconde,  que  la 
justice  suprême  n’est  qu’un  de  ces  moyens  puissants 
d’éducation  (2). 

Mais  les  moyens  d’éducation  dont  Dieu  se  sert  em- 
brassent naturellement  d’autres  choses  encore  que  le 
inonde  spirituel.  Toutes  les  forces  physiques  concourent 
aux  fins  de  Dieu  ; tout  dan?  le  vaste  monde , comme  dans 
le  petit  monde  appelé  l’homme,  dans  le  corps  et  dans 
l’àme , est  convoqué  par  l’Esprit  saint  pour  un  hymne  de 
louange  à Dieu  (3).  Ainsi  tout  aboutit  à notre  bien-être, 
à notre  amélioration , non  seulement  dans  cette  vie  ter- 
restre, mais  encore  dans  la  vie  d’outre-tombe  et  jusqu’à  la 
fin  du  monde.  Notre  éducation  ne  se  termine  point  avec 
cette  vie;  mais,  placés  à différents  degrés  et,  pour  ainsi 
dire,  dans  différent^  communautés  selon  le  rang  de 
notre  dignité  morale,  nous  serons  instruits  ultérieure- 


(1)  Ib.  VI  . 637  sq.  iYyovtv  £pa  tiç  xaQsÀixri  xivr.ai;  xai  pcroiOcaiç 
xaràt  -ri)*  oixovopuav  toü  OTdrrïpoç.  Cl.  Ib.  II  , 379;  Frtigm.,  1009, 
PoU. 

(2)  Stro/n.,  VII,  705.  IIpo;  yùp  tv,v  tou  oXov»  aunoptav  rù  rùv 

SXt i»v  xvptco  jrâvTat  tçi  diaTtTaypitva  xai  xaflôXou  xoi  tirî  pttpouç. 

ria«Scô<JECî  Æc  ai  à-Jayxoùat  àyaBovrirt  toü  ÈyopüvTOî  puyâXou  xpiroü  iiâ 
rt  tüv  irpoor^wv  àyyt'Xwv , Stà  te  itp oxpiîcuv  woix/Xeov  xaVifià  tÂî  xpi- 
<Tt<açTTj;  iravTEX'jûî  tou;  ète'i  •jeXe'ov  àrrriXyr,xoTaç  ÉxêuxÇovrai  [uravoeTv 
Ib.  VII,  745.  Toùî  pitrà  SâvaTOv  TranStuofUvou;  3ià  r rjç  xoAâatuç 
àxoïiCTiwr  ÉÇoftoXoyoupLEvovî.  Un  fragment , ioïO  Poil.,  parle  évidem- 
ment aussi  de  la  damnation  éternelle  des  méchants. 

(3)  A dm.,  /(. 
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ment;  niais  les  bons  seront  séparés  des  méchants , les 
moins  bons  des  meilleurs  (i).  Il  est  bien  entendu  que 
Clément  parle  de  moyens  d’éducation  tout  spirituels , 
puisque  les  âmes,  comme  il  a été  remarqué  précédem- 
ment, doivent  après  la  mort  mener  une  vie  immaté- 
rielle; mais  cela  n’exclut  eu  aucune  façon  les  moyens 
d’éducation  corporels;  car  par  une  vie  immatérielle,  in- 
corporelle , il  faut  entendre  évidemment  une  vie  séparée 
de  ce  corps  grossièrement  sensible,  mais  non  pas  une 
vie  à laquelle  manquerait  l’âme  corporelle , puisque  la 
vie  qui  suit  la  mort  n’est  point  exempte  des  mouvements 
passionnés  (2).  Cette  dernièreavie  est  un  épurement  pro- 
gressif, et  l’expression  que  Clément  emploie  pour  la  dé- 
signer, touche,  malgré  un  sens  tout  spiritualiste,  à ce 
qui  s’est  développé  postérieurement  en  doctrine  du  pur- 
gatoire (3).  Ce  penchant  au  physique,  que  nous  remar- 
quons dans  la  doctrine  de  Clément,  se  rattache  aux 
opinions  des  stoïciens  sur  la  dissolution  du  monde,  que 
ce  Père  interprète  littéralement  dans  leur  sens.  Le  feu  pu- 
rifiant n’est,  suivant  lui,  qu’un  po%t  de  réunion,  et  ne 
désigne  point  la  fin  du  monde.  Clément  s’explique  sur  l’é- 
lément physique  du  monde,  mais  d’une  manière  très  ob- 
scure, quoiqu'il  l'admette  positivement.  La  fin  du  monde 
accomplie  parlefeu  est  nécessaire  et  conforme  à la  nature 
des  êtres  privilégiés,  dont  la  matière  n’est  qu’un  moyen 


(1)  Strom .,  IV,  488  sq. ; VI,  637  sq.  ; 668. 

(2)  Ib.  VI , 638.  Twv  otifiârwj  ôirriXXayf«v«v  xàv  ni Sorti 

cKcaxoTÔivrat  âià  to  pnxc'ri  intnpoaQtaOat  aapx tu>.  Cf.  Ib.  IV,  489 , 
où  Clément  s’en  réfère  à Platon. 

(3)  Ib.  V,  549;  592;  VJI,  719.  4>afisv  S'  rifitïç  âytâÇsr;  ri  irwp 
où  t«  xpta,  ôXXà  ràç  aptapTwXoùç  \f/v %iç,  jcvp  où  ri  irotppdiyov  xai 
pivavcov,  àXXà  to  tppovt pov  XiyovTf;  t'o  inxvoùfjcvov  S:àt  ifojfîi;  tts; 
Æiep^OficviJî  to  mip. 
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ou  un  foyer  pour  l’évolution  des  choses  vers  leur  lin  ( i ). 

Les  véritables  substances  de  ce  inonde  doivent  participer 
finalement  à ses  propriétés  et  à sa  véritable  destination  (a). 

, On  peut  également  à peine  saisir  le  sens,  tant  il  estvague, 
des  expressions  <[ue  Clément  emploie  touchant  la  résur-  * 
rection  de  la  chair,  et  par  lesquelles  il  se  rattache  à la 
doctrine  de  l'Église.  Il  a recours  souvent,  pour  expliquer 
sa  pensée , à la  comparaison  du  grain  de  blé  qui  sort 
de  terre.  Il  fait  les  observations  habituelles  sur  le  revê- 
tement de  l’immortalité  (3).  Les  anges  doivent  aussi  con- 
quérir leur  affranchissement  du  inonde  et  de  sa  va-  « 

nité  (4). 

Clément  revient  encore,  et  s’étend  davantage  sur  la 
description  du  but  spirituel  que  nous  devons  atteindre. 

Nous  verrons  bientôt  combien  il  est  éloigné  de  la  doc- 
trine stoïcienne  touchant  la  fin  du  monde,  bien  qu’il 
emploie  quelquefois  les  expressions  de  cette  doctrine  ; 
nous  remarquerons,  au  contraire,  qu’il  se  rapproche  sur 
ce  point  des  représentations  orientales.  L’embrasement 
du  monde  doit  nous  purifier  des  dispositions  passives  de 
notre  àme , et  il  y a ici  accord  avec  les  stoïciens  ; mais 
cette  purification,  sous  le  rapport  affirmatif,  ne  donne 
point  une  force , une  vie  pleine  et  entière,  mais  le  repos , 
la  fermeté,  la  stabilité,  la  paix,  la  joie  (5).  C’est  la  con- 
naissance accomplie  de  Dieu  qui  nous  divinise , puisque  « 


(i)  Strom.,  IV,  490-  T£»v  & Sri  SXyjç  tirtyti  t<x$(V. 

(a)  1b.  III,  45a.  Tcucrt  Si  xat  tpQopàv  t*îv  év  xTtari  irporjyoufitvuç  « 
ytvEoOai  âvâyxri  fitypi  7ravTtXovî  Siaxpiototç  xat  àrjoçâvcto;  ixXoyÂç,  Si 
r,-j  xoù  ai  ™ xiafita  «îUfiire^vpfuvae  oùatat  r ri  oixEtomri  irpouvïfMVTat. 

- (3)  Pœdag I,  io4;  II,  196;  III,  2i5. 

(4)  Quis  div.  salv.,  29,952. 

(5)  Pœdag.  y I,  95.  TcXttWiç  Si  tKayytktaç  r>  àv<xira»ai(.  Ib. 

108  ; 117. 
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nous  le  contemplons.  C’est  alors  que  l’Esprit  saint  des- 
cend du  ciel  vers  nous , et  que  nous  le  percevons  par  les 
yeux  de  l’esprit;  nous  sommes  alors  dans  ce  période 
éternel  et  inaltérable  de  l’intuition  (i).  Nous  devenons  * 
dieux  en  réalité , dans  toute  l’acception  du  mot;  nous 
devenons  des  êtres  exempts  de  tout  besoin.  Dieu  se  livre 
alors  à nous  pleinement;  car,  parfait,  il  ne  peut  assurer 
que  le  parfait.  Que  peut-il  manquer  à qui  connaît  Dieu  (2)? 
Telle  est  la  filiation,  tel  est  aussi  l’héritage  qui  nous  est 
promis  (3).  Le  rapport  au  côté  pratique  de  la  raison  est 
manifeste  dans  ces  descriptions  ; mais  le  théorétique  y 
domine  cependant , et  la  pratique  n’est  considérée  que 
comme  conclusion , ainsi  que  la  nature  du  sujet  le  com- 
porte. La  vertu  est  devenue  la  nature  du  Gnostique  ac- 
compli; elle  réside  en  lui , avec  sa  libre  volonté,  immua- 
blement, comme  la  pesanteur  réside  dans  la  pierre  (4). 

La  promesse  d’une  pleine  union  de  la  nature  et  de  la  li- 
berté est  donc  exprimée  ici. 

Ainsi  se  clôt  la  doctrine  de  Clément;  elle  fait  suivre  le 
pratique  du  théorique,  comme  étant  le  dernier  et  le  plus 
haut  développement  de  l’esprit.  Les  quatre  degrés  que 
ce  Père  distingue  dans  l’évolution  de  la  vie  chrétienne 
forment  donc  une  succession  absolument  régulière.  La 
foi  pratique  conduit  à la  connaissance  qui  est  d’un  rang 


(1)  Ib.  g4;  108;  Strom .,  VI,  645.  Ivûoiv  tire  oofiav  ou vaoxr,- 
ÔÂvat  j^pri  tiî  c£<v  âtoipaç  ociiiov  xai  àvaXXoïurov. 

* (2)  Admon.  , r]5.  Ti  yàp  trt  Xct'jctrat  rù  •9'tbv  tyvwxixt; 

TtXtio;  et  ûv  ( sc.  b Btif  ) réXcia  yraptttrau. 

(3)  Pci'dng. , 1, 97.  Tt  ouv  tviu  tû  uiû  pttrà  ty/v  xXy)povopttav  ; 

(4)  Strom.,  \ II , 726.  Tû  apa  àva-rcôiXïjTov  ty,v  àpcxK-j  à-xi, eu 

y~jwç!xr)  Ktirotnp «vu  (puotoÜTOtt  Ÿ/ t;iç.  Kat  xaOâircp  tû  XiÔoj  t’o  (3 àpe;, 
outwî  -rouit  ri  àvairbSX»)TOç,  oùx  àxouaiwç,  àXX  ’ txouaiMç, 

iuvâpttr  Xoyixri  xai  yvwçtxn  xa)  Kpoyai)Uxv  xaOîçtxrat. 
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plus  élevé  ; la  connaissance  conduit  à l'amour  pratique,' 
et  a cet  amour  se  rattache  la  théorie  la  plus  sublime,  l’in- 
tuition de  Dieu.  Clément  est  ainsi  conséquent  avec  son 
opinion  que  nous  n’atteignons  chaque  degré  de  cette  vie 
qu  autant  que  le  veut  le  Créateur,  mais  que  la  conscience 
ou  la  connaissance  intime  de  ces  degrés  doit  aboutir  à 
1 action  et  nous  pousser  au  but  suprême,  l’unité  spiri- 
tuelle avec  Dieu.  La  doctrine  de  Clément  n’aspire  à dé- 
crire rien  autre  chose  que  le  cours  de  l’évolution  chré- 
tienne, le  chemin  que  suit  le  Gnostique  pour  arrivera 
1 intuition  de  Dieu.  On  le  voit  maintenant  : son  but  n’est 
pas  d’élever  la  doctrine  chrétienne  à la  hauteur  d’une 
science  par  le  seul  secours  de  la  philosophie  grecque;  il 
exhorte  aussi  ardemment  à la  vie,  à l’action  chrétienne. 
Connaître  et  agir,  savoir  et  vouloir  sont  l’un  avec  l’autre 
dans  une  union  intime;  nos  aspirations  dans  la  vie  spi- 
rituelle  doivent  nous  conduire  finalement  à une  unité 
parfaite  avec  Dieu , à la  contemplation  de  son  être.  Car, 
maigre  les  indécisions  de  sa  doctrine,  Clément  tient  pour 
certain  que  le  Dieu  parfait  ne  subit  en  aucune  façon, 
dans  son  activité,  la  condition  de  la  matière,  qu’il  ne 
peut  départir  que  des  dons  parfaits,  mais  que,  de  notre 
côté , nous  devons  nous  rendre  propre  par  notre  activité 
ce  qui  nous  est  accordé.  U s’élève  ainsi  bien  au-dessus 
des  hésitations  d un  Philon;  et  sa  doctrine  se  distingue 
essentiellement  de  la  doctrine  de  l’intuition  des  nouveaux 
platoniciens,  qui  cherchent  l’accomplissement,  la  desti- 
nation des  esprits,  mais  qui  regardent  cette  fin  comme 
indépendante  d un  libre  développement.  Dans  les  doc- 
trines néoplatoniciennes,  l’esprit  n’aspire  à aucune  acti- 
vité pratique;  il  s’efforce  simplement  de  se  détacher  du 
monde  sensible.  Clément  est  fort  éloigné  de  ces  repré- 
sentations extravagantes  de  la  tendance  orientale.  Placés 
au  milieu  du  monde,  au  milieu  de  l’humanité,  nous  rat 
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• tachant  à tous  ses  états,  à toutes  ses  formes  par  notre  ac- 
tion , nous  devons  être  ravis  vers  Dieu  par  la  providence 
active  de  Dieu;  car  le  corporel  même  procède  du  bien, 
et  aspire  au  bien.  Clément  considère  l’action  plutôt  par 
son  côté  purificateur  que  par  le  côté  positif.  C’est  une 
conséquence  naturelle  de  ce  que  chez  lui,  comme  chez 
tous  les  Pères  de  l’Église , et  en  général  dans  l’esprit  de 
ce  temps , l’aspect  physique  et  moral  de  la  philosophie 
ne  se  présentait  que  sous  des  traits  indéterminés , mal 
arrêtés. 


CHAPITRE  II. 

Origène. 

Si  Clément  d’Alexandrie  se  proposa  principalement 
de  tracer  le  portrait  idéal  du  Gnostique , son  disciple 
Origène  s’appliquà  à continuer  cette  œuvre,  et  s’efforça 
de  développer  les  vues  du  gnosticisme  dans  toute  leur 
exactitude.  Quant  à certains  points  de  doctrines  parti- 
culières, à certains  traits  généraux  jetés  d’abord  d’une 
main  très  faible,  Origène  entrepritde  les  mettre  d’accord 
avec  son  but  ; il  chercha  à affermir  la  doctrine  de  la  foi 
chrétienne  au  moyen  de  preuves  philosophiques,  à la 
compléter, en  y introduisant  les  questions  soulevées  par  la 
philosophie , et  il  se  servit , autant  que  cela  était  possible 
en  ces  temps,  de  la  démonstration  historique  pour  con- 
vaincre que  telle  était  la  doctrine  des  écrits  ecclésiasti- 
ques les  plus  anciens  ; il  savait , de  reste , mieux  que  ses 
prédécesseurs,  discerner  parmi  ces  écrits  les  authen- 
tiques des  apocryphes,  et  les  épurer  des  interpolations, 
des  corruptions. Le  but,  les  connaissances  d’Origène  en 
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firent,  à une  époque  postérieure,  l’écrivain  favori  de  la 
plupart  des  docteurs  de  l’Église  qui  s’adonnèrent  à des 
recherches  scientifiques,  surtout  des  docteurs  de  l'Église 
grecque,  et  son  autorité  se  soutint  même  longtemps 
après  qu’on  eut  commencé  à révoquer  en  doute  son  or- 
thodoxie sur  plusieurs  points. 

Telle  est  également  la  raison  par  laquelle  la  tradi- 
tion nous  a conservé  plusieurs  traits  de  l’histoire  du 
développement  d’Origène  ; et  ces  traits  valent  la  peine 
d’être  pris  en  considération,  car  ils  aident  à pénétrer 
dans  sa  manière  de  penser.  Origène  naquit  à Alexandrie, 
I an  1 85  , de  parents  chrétiens.  Son  père,  Léonide,  ne 
l’éleva  point  exclusivement  dans  le  christianisme  : il 
cultiva  aussi  ses  heureuses  dispositions  par  l’étude  des 
sciences  grecques.  Mais,  dans  ses  premières  années,  alors 
qu’Origène  eût  pu  avoir  le  sentiment  de  la  marche  du 
monde,  la  confusion  et  la  lutte  des  éléments  de  son 
temps  se  manifestèrent  à ses  yeux  dans  les  événements 
les  plus  cruels.  Une  persécution  eut  lieu  sous  l’empe- 
reur Sévère,  et  Léonide  fut  jeté  en  prison.  Jeune  et  rem- 
pli d’ardeur,  Origène  voulut  pénétrer  vers  son  père  et 
courir  lui-même  le  danger  du  martyre.  Les  supplications 
de  sa  mère  le  dissuadèrent  peu  ; pour  le  détourner  de 
cette  démarche,  elle  lui  cacha  ses  vêtements,  et  appela 
ainsi  la  honte  à son  secours  contre  un  zèle  immodéré.  Il 
résolut  alors  d écrire  à son  père;  il  lui  manda  dans  sa 
lettre  de  ne  point  abandonner  sa  courageuse  détermina- 
tion, de  ne  point  considérer  les  intérêts  de  sa  famille,  qui 
allait  rester  sans  ressource.  Origène  avait  dix-sept  ans 
lorsque  son  père  endura  le  martyre.  Familiarisé  avec  les 
horreurs  de  la  mort,  il  sut  résister  aux  séductions  de  la  vie. 
Orphelin,  pressé  par  la  nécessité,  il  fut  adopté  par  une 
riche  chrétienne  qui  avait  dans  sa  maison  un  savant  hé- 
résiarque. Origène  se  déroba  constamment  aux  exercices 
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religieux  que  son  commensal  conduisait.  Il  vécut  dans  la 
pratique  la  plus  rigoureuse  de  la  continence  ; il  se  montra 
zélé  dans  ses  études  (i),  et  bientôt  dans  son  enseigne- 
ment; il  conquit  plusieurs  paiens  au  christianisme,  et  dès 
sa  dix-huitième  année  il  fut  destiné  à prendre  rang  parmi 
les  catéchistes.  Pendant  les  longues  persécutions  , ses 
leçons  furent  une  école  des  martyrs;  lui-même  courut 
souvent  un  grand  danger.  Dans  les  violentes  agitations 
de  ces  temps,  sa  jeunesse  ayant  été  exposée  à plusieurs 
tentations,  ayant  été  séduite  en  même  temps  par  une 
interprétation  outrée  de  l’Écriture,  et  par  le  plan  d une 
vie  strictement  ascétique,  il  paraît  qu’il  alla  jusqu  à re- 
trancher matériellement  sa  virilité  (2). 

Pendant  ses  fonctions  de  catéchiste , il  se  trouva  en 
relations  avec  une  foule  d’hérétiques,  de  païens  philo- 
sophes, et  il  conçut  alors  plus  clairement  la  nécessité  de 
suivre  l’exemple  des  anciens  docteurs  de  l’Église,  et  de 
prendre  connaissance  des  hérésies  et  de  la  philosophie 
grecque.  Il  alla  donc  visiter,  probablement  sans  discon- 
tinuer ses  leçons , lecole  d’un  philosophe  d’Alexandrie, 
que  son  ami  liéraclas  avait  déjà  entendu  (3).  Si  nous 


(1)  Alors,  à ce  qu’il  parait,  il  était  élève  de  Clément  d Alexan- 
drie; cela  ne  peut  être  révoqué  en  doute  sur  la  tradition  confuse 
d’Eusèbe,  Hist.  eccl.,  VI  , 6.  Origène  ne  peut  avoir  eu  Clément 
pour  maître  que  fort  peu  de  temps  ; mais  certainement  il  a été 
formé  par  l’auteur  des  Stromales , lors  même  qu’il  n’aurait  pas 
reçu  de  lui  un  enseignement  oral. 

(2)  Les  doutes  de  Schnitzer  ( Origène  considéré  sous  le  rap- 
port des  doctrines  fondamentales  de  la  théologie  , XXXIII  sq.) , 
au  sujet  de  cette  tradition  , ne  suffisent  pas  pour  prouver  qu’elle 
n'est  pas  admissible. 

(3)  Déjà  dans  Y Histoire  de  la  philosophie  ancienne  , IV,  441, 
je  me  suis  élevé  contre  cette  opinion  très  répandue  que  ce  philo- 
sophe avait  été  Ammonius  Saccas.  Les  preuves  qu’on  en  apporte 
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admettons  que  cet  enseignement  philosophique  a exercé 
une  influence  significative  sur  la  pensée  d Origène,  Ori- 
gène appartient  alors  incontestablement  à l’école  éclecti- 
que, déjà  fort  nombreuse  en  ce  temps , formée  principale- 
ment d’un  mélange  des  idées  orientales  et  des  systèmes 
platonicien  et  stoïcien.  Toutefois,  l'enseignement  de 
saint  Clément  et  l’étude  des  écrits  de  ce  Père  ne  pou. 
vaient  conduire  Origène  à envisager  les  choses  ainsi. 
L’esprit  d’investigation  que  nous  trouvons  dans  ses  ou- 
vrages, la  connaissance  de  l’ancienne  philosophie  grec- 
que, surtout  des  idées  platoniciennes  que  nous  remar- 
quons en  lui,  bien  qu’à  un  moindre  degré  que  dans 
Clément , ne  nous  permettent  pas  de  douter  qu’il  ait 
persisté  avec  zèle  daus  la  ligue  philosophique  qu’il  avait 
adoptée.  C’est  à cette  tendance  qu’il  faut  rapporter  ses 
idées  rigoureusement  ascétiques  et  purement  littérales 
sur  le  christianisme , idées  qu’il  avait  nourries  dans  son 
ardente  jeunesse  et  daus  les  luttes  contre  les  persécu- 


inc  paraissent  absolument  insuffisante?.  t°  Origène  lui-même  dit 
(Eusèbe,  Hist.  cccl. , VI,  tg)  rii  StSxtmxkw-  L’article  ru  indique 
évidemment  un  maître  distingué,  célèbre;  mais,  d’après  l’examen 
des  passages,  il  désigne  simplement  le  docteur  Héraclas.  Ammo- 
nius,  d’un  autre  côté,  n’était  pas  illustre  en  ce  temps;  il  le  devint 
plus  tard  par  la  renommée  de  son  disciple  Plotin.  2°  Porphyre, 
op.  cit.,  témoigne  qu’Origène  a entendu  Àmmonius;  mais  il 
confond  certainement  l’Origènedont  nous  parlons  avec  un  Origène 
plus  jeune  , qui,  selon  toute  vraisemblance,  lui  était  connu.  Le 
témoignage  de  Porphyre  n’a  donc  aucuu  poids.  Du  reste , la  doc- 
trine d’Ammonius  ne  nous  est  rien  moins  que  connue  , et  l’on  ne 
peut  en  rien  conclure  de  la  doctrine  postérieure  de  Plotin. 
Voy.  l’ Histoire  ancienne,  de  Ritter,  IV,  /t3g.  On  ne  saurait  non 
plus  expliquer  la  doctrine  d’Origène  par  l’influence  de  la  philoso- 
phie néoplatonicienne.  Mais  pour  défendre  cette  explication  , on 
semble  toujours  vouloir  accorder  foi  à la  précédente  tradition. 
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tions.  Mais  cette  même  tendance  philosophique  dut  le 
mettre  aussi  en  désaccord  avec  les  croyances  sévères  de 
son  Église,  qui  proscrivaient  l’étude  de  la  philosophie 
grecque,  ou  du  moins  la  tenaient  pour  dangereuse; 
aussi  bien  , il  fut  obligé  de  s’excuser  de  ses  occupations 
philosophiques  (1).  Dès  lors  son  zèle  ne  se  ralentit  point 
partout  où  il  se  rendit,  à Rome,  en  Grèce,  en  Arabie, 
en  Syrie,  dans  l’Asie-Mineure,  pour  apprendre  la  vérité 
des  sages  en  renom  (2). 

Il  ne  peut  entrer  dans  notre  plan  de  raconter  en  dé- 
tail l’activité,  pour  ainsi  dire,  ecclésiastique  d’Ürigène; 
nous  en  esquisserons  seulement  les  traits  généraux.  Ses 
recherches  sur  les  Écritures  sacrées,  dont  il  s’efforça 
d’épurer  les  textes  ; les  interprétations  de  plusieurs  des 
livres  révélés , qui  se  prêtaient  évidemment  aux  explica- 
tions allégoriques , bien  que  dans  un  sens  modéré , selon 
les  mœurs  du  temps;  sa  justification  de  la  doctrine  chré- 
tienne contre  les  inculpations  de  la  philosophie  païenne  ; 
sa  lutte  souvent  triomphante  contre  les  hérésies:  enfin 
ses  efforts  pour  fonder  la  doctrine  de  l’Église  sur  des 
bases  plus  scientifiques  que  les  anciennes , ont  acquis  à 
Origène  la  plus  grande  gloire  parmi  ses  contemporains. 
Toutefois  , ses  tendances  dépassèrent , en  partie  du 
moins  , l’horizon  de  son  époque,  et  la  discipline  sévère 
de  l’Église  ne  put  en  tolérer  la  trop  grande  liberté.  Il  y 
a dans  ses  doctrines  un  élément  révolutionnaire , qui  a 
encore  une  affinité  avec  le  gnosticisme , qui  entra  acti- 
vement dans  le  progrès  de  la  doctrine  chrétienne , qui 
la  précipita  vers  un  but  encore  éloigné,  et  qui  hâta  la 
maturité  des  pensées.  Le  sentiment  chrétien  n’avait  pas 


(1)  Eusèbe,  1.  c. 

(a)  C.  Cel.s. , VI,  a4- 
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encore  pénétré  assez  avant  dans  les  âmes  pour  produire 
un  ensemble  de  doctrines  tel  que  le  désirait  Ürigène  ; 
Origèue  ne  pouvait  donc  pas  encore  tirer  cet  ensemble  de 
l’essence  du  christianisme,  mais  il  lui  paraissait  suffisant 
d'introduire  là  où  il  trouvait  des  lacunes  les  opinions 
des  philosophes  païens.  Ce  procédé  ne  pouvait  manquer 
de  rendre  chancelant  un  édifice  qu’il  ne  pouvait  lui- 
méme  élever  avec  sécurité.  Plus  l’action  d’Origène  sur 
l’instruction  de  l’Église  orientale  fut  puissante , plus  il 
fut  donc  naturel  qu’il  se  trouvât  en  contradiction  avec 
une  partie  de  ses  contemporains.  Quels  que  soient  les 
mouvements  d’envie  et  les  autres  passions  qui  se  décla- 
rent à ce  sujet , on  peut  toujours  s’expliquer  parles  pré- 
cédentes raisons  générales  comment  l’évèque  d Alexan- 
drie , Démétrius , qui  avait  d’abord  soutenu  ürigène  de 
son  crédit,  lui  intenta  ensuite  plusieurs  accusations,  et 
l’expulsa  même  de  l’Église.  Mais  quoiqu  Alexandrie  et 
Rome  l’aient  condamné,  il  ne  manqua  cependant  point 
d’amis  et  de  chauds  partisans,  surtout  en  Syrie,  où  ils  é- 
tait  réfugié , et  presque  dans  tout  l’Orient.  Ce  ne  fut  qn  à 
une  époque  de  beaucoup  postérieure  qu  une  condamna- 
tion des  doctrines  d’Origène  put  être  acceptée  universel- 
lement; son  siècle  ressentait  un  besoin  trop  vif  du  mou- 
vement scientifique  qu’imprimaient  ses  doctrines  pour 
renier  légèrement  le  défenseur  de  ses  intérêts  et  de  ses 
tendances.  En  outre,  la  pureté  des  sentiments  religieux 
d'Origène  était  trop  publiquement  avérée  pour  que  l’on 
pût  facilement  le  déconsidérer.  Dans  un  âge  avance , il 
eut  encore  à protester  de  sa  croyance  pendant  la  persé- 
cution des  chrétiens  sous  l’empereur  Décius.  Comme  le 
docteur  chrétien  le  plus  illustre,  il  fut  soumis  aux  plus 
cruelles  tortures  ; mais  elles  ne  lui  arrachèrent  pas  le 
désaveu  de  sa  foi,  et  les  suites  de  ses  souffrances  déter- 
minèrent sa  mort  l’an  a 5 4- 
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Or i gène  appartient  à la  classe  des  écrivains  les  plus 
féconds.  La  moindre  partie  de  ses  nombreux  écrits  nous 
a été  conservée , souvent  encore  par  simples  fragments 
ou  dans  des  traductions  latines.  Cependant  ce  peu  que 
nous  possédons  suffit  pour  apprécier  avec  une  pleine 
sécurité  la  nature  de  l’esprit  et  l’ensemble  des  doctrines 
d’Origène.  Ses  commentaires  sur  les  Évangiles  de  saint 
Matthieu  et  de  saint  Jean,  ses  écrits  contre  Celse  pour 
la  défense  du  christianisme  , et  son  ouvrage  sur  les  fon- 
dements de  la  doctrine  chrétienne  ( i ) , sont  les  plus  con- 
sidérables de  ses  œuvres.  Pour  l’étude  de  sa  philosophie, 
l’écrit  le  plus  important  de  tous  est  celui  que  nous  rap- 
pelons en  dernier  lieu , car  il  tend  à embrasser  la  doc- 
trine chrétienne  dans  son  ensemble  et  à la  fonder  sur 
des  principes  généraux  et  scientifiques.  Mais  comme  la 
majeure  partie  ne  nous  en  est  parvenue  que  dans  la  tra- 
duction latine  de  Rufin , qui  a évidemment  altéré  le  texte 
dans  les  passages  hardis , il  faut  user  de  circonspection 
pour  profiter  de  ces  documents  -,  qui  sont  encore  assez 
étendus  (2).  Il  n’y  a que  ce  seul  ouvrage  qui  puisse  être 
opposé  justement  à notre  opinion  que  la  philosophie  des 
Pères  de  l’Église  a essentiellement  un  caractère  firag- 


(1)  Je  dois  me  décider  pour  cette  explication  du  titre  -rrcp'c 
àpytov.  Elle  seule  's’accorde  avec  le  fond  du  quatrième  livre  qui  ne 
saurait  se  concilier  avec  cette  traduction  « sur  les  principes  des 
choses;  » d’autre  part,  Origène  lui-même  s’est  exprimé  sur  le  but 
de  cet  écrit.  Deprinc.,  I,  prœm.,  10.  Oportet  igitur  elementis  ac 
fundamentis  hujus  modi  ut,  etc.  Cf.  Schnitzer,  op.  c.,  XXI  sq. 

(2)  Cf.  Schnitzer,  op.  c.,  LX  sq.  ; Thomasius,  Origène , Traité 
pour  servir  à 1‘ histoire  des  dogmes , 85  sq.  Origenes  de  Princi « 
piis , éd.  Redepenning,  XLY  sq.  Les  changements  concernent 
particulièrement  la  doctrine  de  la  trinité. 
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menté , morcelé  (i).  On  y discerne  manifestement  une 
tendance  à présenter  un  ensemble  systématique.  Toute- 
fois, nous  ne  pouvons  voir  là  qu’une  tentative  audacieuse 
entreprise  avec  une  sorte  de  pressentiment  de  l'avenir. 
Origène  lui-même  ne  paraît  pas  avoir  considéré  cette 
systématisation  autrement.  Il  ne  voulait  pas  publier 
cet  écrit;  il  en  désapprouva  plus  tard  plusieurs  proposi- 
tions (2)  ; il  y affirma  beaucoup  par  simple  conjecture , 
car  il  aimait  en  général  cette  forme  de  l’expression  (3). 
Il  suit  de  tout  cela  que  la  forme  systématique  em- 
ployée par  ürigène  pour  la  première  fois  dans  cet 
ouvrage  sur  les  fondements  du  christianisme,  et  plus 
nulle  part-  ailleurs  désormais , fut  reconnue  par  lui- 
méme  comme  prématurée , comme  propre  uniquement 
à prouver  les  propositions  particulières  avancées  dans  la 
polémique.  Lors  même  qu’il  n’eiit  pas  jugé  ainsi  cette 
forme  avec  une  claire  conscience , le  sort  qu’eut  son 
ouvrage  nous  prouverait  que  nous  devons  le  considérer 
sous  ce  point  de  vue  : ce  fut  celui  de  ses  écrits  qui  lui 
attira  le  reproche  d’hérésie,  et  l’on  11e  pourrait  facile- 
ment en  indiquer  un  autre  qui  eût  soulevé  contre  Ori- 


(1)  Deux  écrits,  l’un  de  saint  Grégoire  de  Nysse,  l’autre  de 
saint  Augustin , peuvent  être  comparés  à celui  d’Origène,  bien  que 
les  premiers  soient  beaucoup  plus  élémentaires. 

(î)  S.  Jérôm.,  ep.  , opp.,  IV,  ps.  II,  345,  éd.  Martin.  Cf. 
1 ' Hist.  de  l'Église  de  Néander,  1 , 1 1 9 1 . 

(3)  Cf.  Thomasius,  op.  c. , 371.  Il  est  injuste  de  voir  là  un 
subterfuge  ou  , au  moins,  une  excuse,  dont  se  sert  Origène 
pour  échapper  au  reproche  d’hérésie  ; car  rien  n’est  plus  en  rap- 
port avec  le  développement  de  la  doctrine  de  l’Église.  Le  peu  de 
netteté  qu’elle  présente  est  une  conséquence  naturelle  d’une  doc- 
trine renfermée  tout  entière  encore  dans  le  symbole. 
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gène  tant  d'inimitiés  ; ses  partisans  les  plus  dévoués  ne 
s’en  servaient  qu’avec  horreur,  le  mutilaient,  l'altéraient. 
Par  un  examen  attentif,  il  est  impossible  de  ne  point 
remarquer  qu’Origène  le  composa , sinon  dans  sa  pre- 
mière jeunesse , du  moins  au  début  de  sa  carrière  d’é- 
crivain (1). 

En  général,  nous  devons  avouer  que  la  doctrine  d’O- 
rigène , considérée  dans  son  ensemble , ne  se  présente 
pointa  nous  ferme  et  consistante.  Sur  les  points  les  plus 
importants , elle  se  montre  pleine  d’irrésolution.  Nul 
autre  Père  de  l’Église  n’a  déployé  plus  d’activité  qu’Ori- 
gène pour  féconder  l’ancienne  philosophie  au  profit  du 
christianisme;  dans  nul  autre  Père  on  ne  remarque  plus 
distinctement  que  dans  Origène  la  tendance  à unir  deux 
éléments  réciproquement  opposés.  Bien  qu’Origène  n’ait 
rendu  hommage  absolument  à aucun  système  de  la  phi- 
losophie ancienne,  bien  qu'il  ait  embrassé  de  toute  son 
âme  (a)  l’espnt  pratique  du  christianisme , la  puissance 
de  la  littérature  ancienne , de  la  langue  qu’il  parlait,  des 
pensées  scientifiques  qu  il  y introduisit , agit  sur  lui  si 
efficacement  qu’il  ne  put  se  soustraire  à ses  pensées  for- 
■ * -> 


(l)  Cf.  Schnitzer,  op.  cF,  XIX  sq.,  qui  élève  cet  écrit  beaucoup 
trop  haut;  Thomasius,  op.  c.,  84  sq. 

(a)  Il  est  avéré  qu’Origène  vénère  entre  tous  les  philosophes  de 
l’antiquité  Platon  particulièrement , chez  lequel  il  trouve  la  doc- 
« trine  de  la  Trinité,  et  avec  lequel  il  s'accorde  sur  plusieurs  points. 
Mais  cette  vénération  est  cependant  encore  très  restreinte  de  la  part 
d’Origène.  Cf.  c.  Cels.,  VI , 17.  En  ce  qui  touche  l’application , il 
subordonne  Platon  même  à Epiclcle  ( Ib.  a ) , ce  qui  témoigne  ma- 
nifestement combien  Origène  attachait  plus  de  prix  au  pratique 
qu’au  théorétique.  Du  reste,  sa  doctrine,  dans  les  points  les  plus 
importants,  se  rattache  aussi  directement  au  stoïcisme  qu’au  pla- 
tonisme. 
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niées  par  la  Grèce,  empreintes  de  l’esprit  de  la  philoso- 
phie ancienne.  Trop  actif  pour  se  contenter  passivement 
des  formes  de  la  doctrine  de  l'Église , trop  peu  créateur 
en  matière  de  principes  scientifiques(comme  son  époque 
en  général , qui  manquait  de  la  force  créatrice)  pour  sor- 
tir des  chemins  battus  et  profonds  de  la  philosophie 
passée , il  résolut  de  transformer  particulièrement  dans 
le  sens  chrétien  ce  qu'il  avait  appris  auprès  de  ses 
maîtres  de  philosophie,  et  de  le  mettre  en  accord  avec 
les  doctrines  de  l’Eglise,  qui  contenaient  encore  en  elles 
beaucoup  d’indécision.  Cet  effort  ne  laissa  pas  de  porter 
des  fruits,  mais  il  provoqua  une  lutte  qui  se  renouvela 
constamment.  Cette  oeuvre  de  médiation  entreprise 
par  Origène  le  porta  à présenter  ses  idées  avec  trop  d’é- 
tendue, d’une  manière  indéterminée,  comme  cela  était 
naturel  et  habituel  à cette  époque  des  procédés  éclec- 
tiques de  la  philosophie;  mais  il  montra  aussi  une  cou- 
rageuse fermeté  au  milieu  du  danger  qu’il  y avait  à 
agencer  le  chrétien  dans  le  païen  et  le  païen  dans  le 
chrétien.  11  vénérait  l’obscurité  mystérieuse  de  la  doc- 
trine du  Christ  (i),  parce  que  cette  obscurité  était  comme 
une  excitation  pour  la  pensée,  et  il  ne  put  alors  éviter  de 
tomber  sous  le  joug  de  la  superstition,  non  seulement 
de  la  superstition  qui  régnait  parmi  les  chrétiens  de  ce 
temps,  mais  encore  de  celle  des  formes  qui  apparte- 
naient en  propre  au  christianisme  (a). 


(t)  La  tradition  secrète,  c.  Cels.t  VI,  6.  L’Écriture-Sainte  ne 
pouvait  pas  renfermer  toute  vérité,  et  par  l’interprétation  la  plus 
profonde  des  textes  sacrés  nous  ne  pouvons  atteindre  toute  con- 
naissance. Jésus  est  plus  que  l’Ecriture.  Sur  S.  Jean , XIII,  5 sq. 

(a)  Certainement  une  grande  partie  des  anciennes  superstitions 
se  rattachent  au  christianisme;  mais  Origène  n’est  nullement  en- 
clin à attribuer  une  haute  valeur  aux  choses  des  superstitions,  parce 
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C’est  seulement  par  cette  expression  générale  et, 
pour  ainsi  dire , ductile  de  ses  doctrines , qu’il  pouvait 
devenir  possible  à Origène , d’une  part , de  maintenir 
dans  toute  sa  sévérité  la  direction  ascétique  que  le  chris- 
tianisme alors  opposait  avec  la  plus  inflexible  rudesse  à 
l’immoralité  païenne;  et,  d’une  autre  part , de  pratiquer 
cette  bénignité  de  la  philosophie  éclectique  qui  trouve 
partout  vrai  et  bien , qui  prend  le  diable  lui-méme  sous 
sa  protection,  qui  ne  voit  nulle  part  de  contradiction 
rigoureuse,  et  constate  partout  dans  le  monde  spirituel 
de  simples  transitions  , de  pures  différences  en  degrés. 
Ainsi  nous  lisons  dans  Origène,  qui  se  souvient  des 
rudes  combats  du  christianisme  d’alors  contre  la  puis- 
sance temporelle  des  païens , qu’il  interdisait  aux  ser- 
viteurs du  Christ  le  service  militaire  et  l’investiture  de 
fonctions  publiques  (i)  , qu’il  considérait  le  mariage 


que  le  phénomène,  l’histoire  a un  bien  moindre  prix  pouV  lui 
que  le  sens  spirituel.  La  croyance  aux  miracles  ne  signifie  rien  en 
soi  sans  la  croyance  plus  profonde  en  la  vérité.  Sur  S.  Jean , XX, 
24-  Sur  les  miracles,  Cf.  Thomasius  , op,  c.,  220  sq.  Malgré  celle 
tendance  d’Origène,  il  est  à remarquer  qu’il  introduit  cependant 
plusieurs  des  antiques  superstitions  dans  le  christianisme.  Ainsi  il 
caractérise  tes  effets  de  la  grâce  divine  par  ceux  de  l’enthousiasme 
(c.  Cels.,  VII,  44  ; de  Princ .,  IV,  1 , 6 ) , et  pourtant  il  a blâmé 
précédemment  l’enthousiasme  païen  ( c.  Cels.,  VII , 3 sq.  ).  Ainsi  il 
compare  la  Passion  même  du  Christ  aux  morts  expiatoires  chez  les 
païens , où  un  seul  se  dévouait  pour  la  purification  de  tous  (c.  Cels., 
I,  3l  ; S.  Jean,  XXVIII,  i4j*  Il  justifie  de  plus  la  divination  fondée 
sur  les  songes , sur  le  vol  des  oiseaux  , sur  les  astres  ; il  reconnaît  la 
puissance  magique  des  noms  et  les  actions  merveilleuses  des  mau- 
vais démons,  c.  Cels.,  I,  »4  sq. ; 4b;  II,  5ij  IV,  92.  Les 
exemples  pourraient  facilement  être  multipliés. 


(i)  C,  Cels.,  VIII,  73  sq. 
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comme  permis,  mais  uniquement  à cause  de  la  faiblesse 
des  hommes,  qui  ne  peuvent  s’élever  à une  complète 
pureté  (i).  On  doit  s’attendre , après  ces  manifestations, 
à une  aversion  ascétique  de  la  vie  unie  à la  matière,  et 
nous  entendons  Origène  nommer  la  vie  terrestre  un 
malheur  (a).  D’un  autre  côté , il  déduit  sans  hésitation 
que  la  matière  est  mauvaise  (3)  ; partout  où  réside  la 
force  créatrice  de  Dieu , il  voit  le  saint , le  vénérable , et 
il  soutient,  à l'inverse  de  Platon,  que  les  corps  des  ani- 
maux, que  les  plantes  mêmes  sont  formées  par  le  Dieu 
suprême  et  unique  (4):  de  plus,  les  corps  des  hommes 
saints  et  doués  d’une  force  divine  lui  paraissent  pénétrés 
d’un  esprit  divin  (5).  D’une  part,  il  expose  que  l’homme 
peut  être  un  fils  du  diable  ou  un  fils  de  Dieu , car  il  n’y  a 
pas  de  milieu  entre  le  pur  et  l’impur  (6);  d’autre  part , 
il  accorde  une  vie  intermédiaire,  un  milieu  indifférent, 
dans  lequel  il  place  non  seulement  la  vie  des  animaux 
dépourvus  de  raison , mais  encore  celle  dés  athées  (7).  < 

En  général,  il  soutient  le  principe  que  l’homme  ne  peut 
atteindre  le  bien  que  par  ses  actes  propres  , par  sa  libre 
volonté,  et  cependant  il  n’est  pas  éloigné  de  l’opinion, 
que  l’intercession  des  Saints  peut  servir  l’homme  auprès 
de  Dieu  (8) , comme  la  mort  expiatoire  d’un  homme  ver- 
tueux doit  servir  à la  purification  de  toute  sa  communauté. 

Ce  semble  être  une  disposition  de  son  esprit  tantôt  de 

(i)  Ib.  55.  , 

(а)  Ib.  II,  4a. 

(3)  Ib.  IV,  66. 

(4)  Ib.  54- 

(5)  Ib.  II,  5 1. 

(б)  Sur  S.  Jean,  XX,  i3 , 3a4- 

(7)  Ib.  3i,  36o. 

(8)  C.  Cels. , VIII,  64. 


Digitized  by  Google 


ti 30  LIVRE  QUATRIÈME, 

choisir  un  pointdediscussion  élevé  et  indépendant,  tantôt 
aussi  de  déférer  aux  idées  grossières  de  la  foule  igno- 
rante; il  établit  lui-méme  une  distinction  entre  le  chris- 
tianisme charnel  qui  doit  être  prêché  aux  hommes  bruts, 
et  le  christianisme  spirituel  que  les  hommes  instruits 
peuvent  seuls  comprendre  (1)  ; considérant  comme  légi- 
time de  la  part  du  médecin  du  corps  et  du  médecin  de 
l’àme  de  tromper  les  malades  pour  les  sauver , regardant 
la  vérité  historique  et  l’apparence  matérielle  comme 
d’un  très  faible  prix  à côté  de  la  vérité  spirituelle , il  ne 
blâme  point  d’enfermer  la  vérité  spirituelle  dans  un 
mensonge  qui  ne  concerne  que  le  corps  (2).  Au  fait,  nous 
le  voyons  hésiter  entre  l’une  et  l’autre  ; ne  se  souciant 
point  de  convaincre , par  exemple , sur  une  recherche 
philosophique , les  hommes  qui  ne  s’éclairent  que  par 
les  sens , il  parait  ne  se  sentir  parfaitement  assuré  ni  sur 
l’une  ni  sur  l’autre  des  méthodes  qu’il  approuve. 

Quelque  vacillante,  toutefois,  que  soit  son  instruc- 
tion scientifique , toujours  est-il  quelle  lui  suffit  pour 
affermir  sa  foi  pratique , par  laquelle  il  se  trouve  lié  à 
l’Église,  et  dont  procèdent  toutes  ses  recherches.  Il 
est  conséquent  d’ordinaire  avec  la  doctrine  qu’il  avait 
reçue  de  Clément  d’Alexandrie , mais  il  ne  lui  fit  faire 
aucun  progrès  scientifique.  Il  ne  laisse  pas  d’apprécier 
la  philosophie  païenne  ; il  ne  lui  conteste  en  aucune  fa- 
çon la  connaissance  de  Dieu  ; elle  avait  même  proclamé 
l’existence  d’un  Dieu  triple  et  un  ; et,  comme  saint  Justin 
et  saint  Clément,  Origène  est  même  pénétré  de  cette 
opinion  que  l’action  divine  s’est  accomplie  originelle  - 
ment dans  les  hommes  par  le  Verbe;  que,  par  consé- 


(1)  Sur  S.  Jean,  1 , 9. 

(2)  Ib.  X,  4;  r.  Cels.,  IV,  19. 
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quent , la  connaissance  de  Dieu  a précédé  l'avénement 
du  Christ  dans  les  hommes  qui,  tout  naturellement,  s’en 
remettaient  volontiers  à la  direction  d’en  haut  ; tuais 
cette  connaissance  de  Dieu  était  simplement  plus  pure, 
car  l’aspiration  à la  connaissance  de  Dieu  et  de  sa  loi  est 
gravée  dans  tous  nos  cœurs  ; nous  sommes  liés  à Dieu 
par  la  nature , parce  que  la  raison , qui  a son  principe 
dans  le  verbe  de  Dieu , siège  dans  notre  sein  universel- 
lement La  voix  de  la  nature  nous  dénonce  donc  l’erreur 
de  l’idolâtrie , et  les  fautes  de  notre  vie  peuvent  seules 
nous  cacher  la  vérité  ( 1 ).  Mais  tout  ce  que  nous  pouvons 
apprendre  des  philosophes  païens  n’est  qu’une  prépara- 
tion à la  foi  chrétienne,  et  se  rapporte  à cette  foi , comme 
les  sciences  élémentaires  à la  philosophie  (a).  La  sagesse 
humaine,  la  sagesse  de  ce  monde , n’est  qu’une  école 
d’exercice  préparatoire , la  sagesse  divine  est  le  but  (3). 
Quelque  salutaires  doctrines  que  nous  enseigne  la  sa- 
gesse des  Grecs,  il  leur  manque  toujours  cette  force  qui 
vient  de  Dieu , et  qui  remue  l’âme  humaine,  cette  force 
qui,  par  le  verbe  animé  et  vivant,  nous  arrache  à tout 
le  fini,  et  nous  élève  vers  le  Dieu  suprême  (4). 

Le  penchant  d’Origène  au  mystérieux  et  même  aux 
conceptions  enthousiastes  aigjtorise  pleinement  à affir- 
mer que  sa  notion  de  la  foi  était  mélangée  de  mysti- 
cisme. Il  était  essentiellement  et  profondément  con- 


(1)  C.  Cels.,  I,  4 ; III , 4o.  Les  xoivai  {notât  selon  les  stoïciens , 

Ib.  IV,  2 sq.  ; 25  ; de  Princ.,  II , 1 1 , 4 } Hom.  in  num.,  X , 3. 

Origène  déduit  même  quelquefois  les  doctrines  propres  de  la  phi- 
losophie grecque  des  Egyptiens  et  des  prophètes , mais  toujours  avec  # 
hésitation.  C.  Cels IV,  39  et  ailleurs.  • 

(2)  Ad  S.  Gregor,,  3o. 

(3)  C.  Cels.,  VI,  1 3. 

(4)  Ib.  1II,8i;  VI,  a. 


Digitized  by  Google 


A 

; * 


432  LIVRE  QUATRIÈME, 

vaincu  que,  dans  la  vie  pratique  et  théorétique , nous 
devons  nous  laisser  conduire  par  une  action  immé- 
diate de  Dieu , par  une  impulsion  différente  d’uue  intui- 
tion, d’une  aperception  rationnelle  : d’où  il  déduit  la 
nécessité  d’entreprendre  toutes  nos  actions  avec  foi  et 
dans  un  bon  espoir,  et  de  nous  avancer  hardiment  dans 
le  ténébreux  avenir;  en  ce  sens  il  tient  la  foi  des  chré- 
tiens qui  se  reposent  sur  Dieu  dans  cette  vie , pour  meil- 
leure naturellement  que  la  foi  de  ceux  qui  s'abandonnent 
à leurs  propres  espérances  sans  confiance  en  Dieu.  Il  ne 
conteste  pas  que  la  foi  peut  nous  jeter  dans  des  illusions, 
mais  il  est  persuadé  que  la  Providence  divine  intervient 
dans  le  choix  de  notre  foi;  et  il  réclame  pour  ceux  qui 
ne  sont  pas  en  état  de  juger  leur  foi , de  ne  point  les  dis- 
suader d’avoir  confiance  en  Dieu,  car  il  leur  accordera 
la  foi  légitime  et  vraie  ( i ).  A ce  propos,  il  n oublie  pas  de 
montrer  comment  la  foi  chrétienne  peut  garantir  à tous 
les  hommes  la  certitude  de  leur  salut , et  comment  elle 
la  garantit  à un  très  grand  nombre , tandis  que  la  philo- 
sophie ne  conquiert  de  l’influence  que  sur  quelques  uns. 
Mais  la  preuve  que  la  foi  chrétienne  est  vraie  et  peut 
seule  assurer  le  salut,  est  principalement  tirée  de  la  vie 
pratique  des  chrétiens , d|ps  laquelle  la  foi  assure  à cha- 
cun son  intérêt  (a).  C’est  ainsi  que  la  foi  d’Origène  s’ap- 
puie sur  l’expérience  de  la  vie  et  a un  caractère  absolu- 
ment pratique.  La  foi  sans  les  œuvres  est  une  foi  morte, 
éteinte  dans  le  péché;  la  véritable  foi  ne  se  manifeste 
que  par  la  victoire  sur  les  passions  (3).  On  ne  peut  donc 


( i ) Ib.  1 , 9 sq.  ; III , 38.  IlâvTuv  tov  âvdfwinvuv  iriçcuç  t/sttj- 

• (JtfVülV . ■ ,,  ; 

(a)  /AVI,  66. 

(3)  In  S.  Joh.,  XIX,  6.  Mais  il  est  déjà  établi  précédemment 
que  sans  la  foi  il  n’y  a point  de  bonnes  oeuvres.  In  /low.,111,  9 sq. 
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naturellement  espérer  en  la  Rédemption  sans  cette  foi 
active,  qui  paraît  à Origène  beaucoup  plus  importante  que 
le  savoir  ; la  foi  des  simples  , prouvée  dans  leurs  actes, 
est  à ses  yeux  d’un  beaucoup  plus  grand  prix  que  les 
paroles  des  sages  de  nom,  paroles  que  leurs  actes  contre- 
disent ( i);  car  la  foi  est  le  fondement  de  toute  véritable 
connaissance,  et,  en  vérité,  l’homme  de  bien  est  seul 
doué  d’aperception  : aucun  méchant  n’a  d’intelli- 
gence (?.).  Il  n’y  a que  les  cœurs  purs  qui  peuvent  con- 
naître Dieu , ce  but  de  toutes  nos  pensées;  mais  qui  ne 
croit  pas  ne  peut  connaître  (3). 

Ces  doctrines  s’accordent  le  plus  souvent  avec  celles 
de  Clément  ; il  faut  seulement  remarquer  qu’Origène  sait 
éviter  la  confusion  de  la  foi  religieuse  avec  la  conviction 
que  fondent  les  principes  de  la  science.  Lorsqu’il  appuie 
sa  notion  de  la  foi  sur  cette  opinion , que  les  idées  géné- 
rales , universelles,  sont  inhérentes  à notre  raison  (4) , il 
entend  simplement  par  là  la  foi  en  Dieu  gravée  dans  le 
cœur  de  tous  par  la  nature  ; car  cette  foi  repose  sur  la 
conviction  que  nous  ne  pouvons  acquérir  la  connaissance 
de  Dieu  ni  par  l’analyse,  ni  par  la  synthèse,  ni  par  l'a- 
nalogie ; en  d’autres  termes , par  aucun  des  procédés 
scientifiques,  comme  le  prouve  d’ailleurs  l’immense  pro- 
pagation de  l’erreur  sur  Dieu  ; que  cette  connaissance 
ne  peut  résider  en  nous  que  par  la  grâce  divine  (5) , la- 
quelle exprime  évidemment  la  parenté  immédiate  dont 


(i)  C.  CeU.,\U,l,9.  » 

(l)  Ib.  IV,  97.  Svvtfot  oî  xarà  àXrlôtiâv  tiuiv  oî  onoviaTot  ' ov~ 

Sitç  yàp  ifanjkoç  tnm-niç.  - 

(3)  Ib.  VI  60;  in  S.  Matth.,  XVI,  9. 

(4)  G.  Cels.,  III , 40. 

(5)  Ib.  VII,  44. 

I.  ’ 28 
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il  a été  parlé  précédemment,  et  la  communion  de 
notre  raison  avec  Dieu.  C’est  en  ce  sens  que  la  nature 
humaine  est,  en  général , impuissante  à trouver  Dieu , à 
le  trouver  sans  le  secours  de  l'objet  cherché , aussi  pure- 
ment qu  il  est  possible  dans  cette  vie  (i).  Mais,  pour  cela, 
l’ universalité  de  la  révélation  divine  dans  tous  les  êtres 
raisonnables  n’est  point  exclue , pas  plus  que  le  principe 
de  l’impossibilité  d’arriver  à l’existence  de  Dieu  par  une 
preuve  scientifique,  ou  celui  de  la  nécessité  de  conclure 
l’unité  de  Dieu  de  1 unité  du  monde  et  de  1 harmonie 
de  tous  ses  éléments  (2). 

En  général , Origène  ne  prétend  point  déduire  de  la 
foi  la  connaissance  de  Dieu;  mais,  à l’exemple  de  Clé- 
ment, il  insiste  pour  que  nous  fassions  de  la  foi  le  fonde- 
ment du  savoir.  Évidemment  tout  le  monde  ne  le  peut 
pas,  et  celui  à qui  cela  n’est  pas  accordé  n’est  point 
frustré  pour  ce  motif  de  l’espérauce  de  la  félicité  future  : 
nous  devenons  également  agréables  à Dieu  par  nos 
bonnes  œuvres  accomplies  avec  foi  (3)  ; mais  celui  qui 
est  capable  d’éducation  intellectuelle  a l'obligation  d’é- 
lever  sa  foi  jusqu’aux  aperceptions  scientifiques , non 
seulement  parla  lecture  des  Écritures  sacrées,  mais 
encore  par  le  raisonnement , afin  de  connaître  le  cur, 
le  pourquoi , outre  le  quod  , le  que  ; les  Écritures 
elles -mêmes  nous  y invitent  lorsqu’elles  nous  com- 
muniquent les  faits  sans  les  accompagner  de  leurs  mo- 
tifs. En  telle  sorte  que  nous  devons  nous  servir  des 


(t)  là.  4a-  Hfjaîç  <5i  àwoyaivéptOa,  ort  oùx  aÙTÔpajf  rt  àndpo>Kr.n 
yûuiç  ôirut  Ttor  ' ôv  ovv  ÇriTTjaai  -rbv  3tbv  xal  cùptîv  Ôcv  xaOapùç  jjn 

(lar.Qaaot  vit  b toü  Çyrouftfvou. 

(2)  Ib.  1 , 23. 

(3)  Hom.  in  num.,  XXII,  1 ; c.  Cels.,  Ivi3;  IV,  9. 
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règles  de  la  foi  comme  fondement  et  comme  éléments , 
afin  de  nous  former  par  là  une  idée  harmonique  des 
corps  de  sciences  (i).  Telle  est  la  sagesse  divine  que 
cherche  Origène,  la  doctrine  ésotérique  des  chrétiens  (a)  : 
la  connaissance  par  la  foi , la  connaissance  sacro-sainte 
(yvûaiç)  (3),  qu’il  ne  proclame  pas  constamment,  comme 
Clément  d Alexandrie,  et  qu’il  ne  place  pas  sous  le  jour 
d’un  faux  idéal , mais  qu’il  ne  laisse  pas  moins  de  consi- 
dérer , à l'instar  de  son  maître,  comme  le  but  de  tous 
ses  efforts;  qu’il  décrit,  selon  son  penchant  au  mysti- 
cisme, dans  un  style  enthousiaste;  qu’il  représente 
comme  au-dessus  de  tout  ce  qui  peut  s’exprimer  et  s’é- 
crire, comme  se  livrant  à nous  dans  une  interprétation 
spiritualisée  des  mystères  enfermés  dans  les  Écritures 
saintes  (4).  Cette  opinion  se  rattache  au  point  de  vue 
ecclésiastique  des  problèmes  prophétiques  ; mais  dans 
Origène  elle  est  en  harmonie  incontestablement  avec  la 
doctrine  qui  résulte  du  mélange  des  idées  orientales  et 
des  grecques,  de  cette  doctrine  qui  prétend  qu’au  moyen 
de  la  philosophie  et  d’une  vie  sainte  nous  pouvons  péné- 
trer les  mystères  de  Dieu,  en  avoir  une  aperception  in* 


(i)  C.  Cels.,  III , 45  sq.  ; IV,  9.  Arr/ffti  (A*  tov  <fi\oao<fo!nra  rà 
toü  Xôyou  xaracxtuâ^tiv  ptrà  jtavToiairwv  âirsitiÇeuv  xûv  Tt  «7 ro  tSv 
3ub>v  ypafifjttxTwv  xac  rùv  àirb  -rîjç  tv  toÎç  Xôyoïç  àxoXouOtaç.  De 
Princ.j  I,  præf.  3.  Oportel  igitur  elementis  ac  fundamcnlis  hujus- 
modi  uti  secundum  mandatum  , quod  dicit  : Illuminate  vobis  lumen 
scienliæ,  oinnein,  qui  cupit  seriem  quandam  et  corpus  ex  horum 
omnium  ratione  perficere,  ut  manifestis  et  necessariis  assertionibu* 
de  singulis  quibusque,  quid  sit  in  vero,  rimetur,  etc. 

(a)  C.  Cels.,  III,  37;  VI,  i3. 

(3)  ln  S.  Joli.,  XIII,  5a;  XIX,  t , 283  ; c.  Cels.,  III,  46f 
VI,  i3.  Origène  emploie  un  style  figuré  pour  déterminer  ta  place 
de  la  connaissance  entre  la  foi  et  la  sagesse  divine. 

(4)  In  A.  Joh. , XIII , 5 ; 6. 
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traduisible  dans  les  langages,  insaisissable  même  à la 
pensée  ( i ).  Origène  nous  donne  le  plus  vaste  aperçu  sur 
une  connaissance  qui  doit  épuiser  toutes  les  profondeurs 
de  la  Divinité,  et  il  ne  paraît  même  pas  éloigné  de  nous 
assurer  que  nous  pouvons  anticiper  sur  cette  connais- 
sance et  en  acquérir  dès  maintenant  une  partie. 

L’espérance  d’une  telle  connaissance  est , en  effet , le 
principe  moteur  de  toute  sa  doctrine.  De  même  que  Clé- 
ment, il  poursuit  dans  les  fins  dernières  de  la  vie  ration- 
nelle un  but  théorétique.  La  foi  pratique,  comme  toute 
action,  quelque  juste,  quelque  concordante  avec  la  loi 
de  Dieu  qu’elle  puisse  être,  ne  doit  cependant  aboutir 
qu’à  l'intuition  de  Dieu.  Le  commencement  de  la  bonne 
voie  est  l’accomplissement  du  juste;  mais  ce  chemin 
pratique  conduit  à une  fin  théorétique,  dans  laquelle  ne 
se  trouvera  qu’un  acte,  connaître  Dieu  (aj.  Ainsi  le 
pratique  n’est  qu’un  intermédiaire , et  il  s’exprime , se 
résume  en  ce  que  la  volonté  droite,  bonne,  ne  peut  être 
négligée,  ni  l’action  humaine  être  considérée  comme 
quelque  chose  d’inutile , et  que  dans  les  actes  humains 
ne  se  trouve  pas  la  perfection , que  tout  dépend  de 
Dieu , qui  nous  promet  l’accomplissement  de  notre  vo- 


(1)  Hom.  in  lev.t  XIII,  i.  Quâ  (sc.  scientia)  illuminata  per 
spiritnm  prophetiea  meus  docetur,  quæ , ut  ila  dieam  , magis  in- 
tuitu  mentis  discritur,  quain  sono  vocis , per  quam  veritas  ipsa, 
non  umbra  et  imago  veritatis  agnoscitur.  C.  Cris.,  I,  48.  Qtia ; 
Ttv'o;  ytvixîjf  aiaQriaiwç-  Ib.  A li  , 34*  Aîoôiwv  dtionpav.  In 

S.  /oA.,  XXXII,  t7,  448. 

(2)  In  S.  Joh.,  I,l6.  Ap^r,  0S0Z  àyaOr,;  r'o  irottcv  TotSixctta.  Tri; 
yàp  àyctQÿ;  ôÆoü  fieytçn;  xuyymoùari;  xaxà  fxiv  xà  irpS>T<x  vovjrtov 

cTvai  xo  ■jrpoxTixbv, xarà  oi  rà  tÇwj  -rô  âtupnxtxov,  ti;  o xxxa- 

Xrîyciv  oTpat  xat  r'o  xclo;  aùrrj;  tv  xr,  Xtyopcvip  àKOxaxaçâoti-  — — 
Ton  yàp  pla  rrpâÇiç  cçai  rùv  irp b;  âcbv  Sià  xbv  rrpbç  aùrov  Xôyov  <pOa- 
oÔvtuv,  17  t«ù  xarocyscîv  tov  3tov.  Ib.  II  , 2<J. 
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lonté  (i).  Origène  exprime  avec  fermeté  et  assurance  la 
conviction  où  il  est  que  nous  tenons  de  la  nature  le  désir 
de  connaître  le  principe  caché  des  œuvres  de  Dieu,  leur 
sens  et  leur  raison;  ce  que  nous  pouvons  rechercher  dans 
ces  œuvres,  comme  nous  fouillons  dans  la  production  de 
l’art  humain.  Notre  esprit  brûle  d’un  inexprimable  désir 
d’arriver  à cette  connaissance.  Origène  exprime  avec  la 
même  netteté  sa  confiance  que  Dieu  n’a  pu  placer  en  vain 
dans  notre  âme  un  désir  semblable;  mais  que  l'amour  de 
la  vérité,  en  tant  qu'émané  de  Dieu,  doit  être  satisfait  par 
nous.  Cet  amour  ne  peut  sans  doute  atteindre  pleine- 
ment son  but  dans  cette  vie;  mais  qui  a fait  un  pas  dans 
la  recherche  du  vrai  remarquera  bientôt  l’utilité  de  s’être 
rendu  par  là  plus  capable  de  saisir  la  science  qui  nous 
est  préparée  dans  l’avenir.  Notre  science  ici-bas  ne  doit 
être  considérée  que  comme  une  esquisse  d’un  ouvrage 
qui  s’accom  plira  plus  tard , et  qui  atteindra  la  beauté  d’une 
copie  parfaite  (?.).  Alors  nous  apercevrons  le  principe 
de  toutes  les  choses  terrestres  et  célestes , de  tous  les 
astres,  ce  qu’est  l’homme,  ce  qu'est  l’âme,  ce  qu’est  la 
raison,  le  dessein  de  l’histoire,  la  différence  des  êtres 
vivants,  des  plantes,  des  esprits  déchus  et  des  esprits 
bienheureux,  le  plus  petit  et  le  plus  grand;  nous  recon- 
naîtrons dans  toutes  ces  connaissances  l’esprit  de  Dieu , 
qui  est  la  mesure  de  toutes  choses  et  qui  a tout  coor- 
donné. Pour  connaître  tous  ces  objets,  il  faut  sans 


(1)  De  Princ. , III , i,  18. 

(a)  Ib.  II , il,  4-  Accepimus  autem  a Deo  istud  desiderium 
non  ad  hoc,  ut  nec  debeat  un<[uain,  nec  posait  expleri,  alioquin  à 
conditore  Deo  menti  nostræ  frustra  videbitur  amor  veritatis  in- 

sertus,  si  nunquam  desiderii  corapos  efficitur. Unde  constat 

habenlibus  deformationein  quamdam  in  hac  vita  veritatis  et  scienliae 
addendam  etiam  esse  pulchritudinem  perfectæ  imaginis  in  futuro. 
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doute  beaucoup  de  temps  ; mais  que  Dieu  soit  notre 
maître,  et  nous  serons  instruits  de  tout  (i). 

Les  investigations  d'Origène  sont  remplies  de  cette 
magnifique  confiance.  Peut-être  le  but  qu’il  se  proposa 
de  poursuivre  dans  ce  sens  n’est-il  point  parfaitement 
juste;  mais,  en  tout  cas,  sa  faute  l’entrava  peu  dans  son 
espoir  de  progresser;  elle  eût  été  plus  préjudiciable,  si 
son  plan  de  la  science  eût  comprimé  ses  sublimes  espé- 
rances. 

Mais  embrassons  d’uti  coup  d’œil  les  lignes  de  la  science 
telle  qu’Origène  la  comprenait.  Il  nous  exhorte , dans  nos 
recherches  scientifiques,  à partir  d’en  haut,  du  primi- 
tif, du  spirituel , et  de  redescendre  ensuite  au  terrestre  et 
au  matériel  (a).  Ainsi,  nous  devrions  commencer  l’anal  yse 
développée  de  sa  doctrine  par  la  notion  de  Dieu.  Mais  il 
prétend  aussi  que  nous  devons  aller  du  sensible  et  du 
progressif  au  suprasensible  et  à l'éternel,  et  nous  servir 
des  œuvres  de  Dieu  comme  de  guides  pour  nous  élever 
à la  connaissance  du  Créateur,  parce  que  nos  faibles  yeux 
ne  pourraient  soutenir  l’éclat  de  la  lumière  divine  (3).  Il 
n’y  a point  ici  de  contradiction  ; il  y a seulement  la  même 
distinction  qu’ Aristote  établissait  entre  ce  qui  est  na- 
turel et  ce  qui  est  selon  notre  faculté  de  connaître.  Il  est 
naturel  de  prendre  Dieu  pour  point  de  départ  de  la  con- 
naissance; mais  il  est  selon  notre  faculté , pour  nous  qui 
ne  pouvons  pas  sur-le-champ  comprendre  la  grandeur  de 
Dieu,  de  prendre  pour  point  de  départ  l'humain , Je 
phénoménal  (4).  Origène  fait  l’application  propre  de 
cette  distinction.  Pour  en  saisir  le  sens,  il  faut  nous  sou- 


(i)  Ib.  5-7. 

(a)  In  S.  Joh.,  X,  i3,  178. 

(3)  C,  Celt.,  VII , 46?  de  Princ.,  If  1 , 6. 

(4)  1»  S.  Joh.,  I,  ao. 
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venir  que  la  philosophie  chrétienne  ne  s’élance  point  du 
premier  point  de  départ,  mais  présuppose  la  foi  reli- 
gieuse, la  foi  en  un  Dieu  , laquelle  éclaire  notre  âme, 
pourvu  que  nous  ayons  étouffé  en  nous  les  penchants 
coupables.  Ainsi,  on  peut  dire  que  nous  partons  Dieu, 
mais  que  nous  devons  préalablement  nous  élever  à sa 
connaissance. 

Ces  assertions  acquièrent  de  l’évidence  si  nous  consi- 
dérons la  notion  de  Dieu  telle  qu’Urigène  la  concevait 
fondamentalement.  Il  ne  s’écarte  de  saint  Clément  à ce 
sujet  qu’en  quelques  points  particuliers  ; la  doctrine  de 
l’un,  en  général,  n’est  qu’un  développement  plus  com- 
plet et  plus  profond  de  la  doctrine  de  l’autre.  C’est  donc 
aussi  le  Dieu  élevé  au-dessus  de  tout,  incommunicable, 
qui  ne  peut  être  connu,  qui  ne  peut  être  pensé  dans  au- 
cune notion , c’est  ce  Dieu  qu’adore  Origène.  Il  est  placé 
par-delà  la  vérité , la  sagesse,  l’essence,  par-delà  l’être, 
l’étant  (i).  Origène  trouve  la  raison  de  l’impossibilité 
où  nous  sommes  de  connaître  Dieu,  particulièrement 
dans  l’existence  de  notre  corps  (2) , attendu  que  la 
nature  incorporelle , l’unité  inaltérable  et  incompréhen- 
sible de  Dieu  est  pour  lui  une  considération  de  la  plus 
haute  importance  (3)  ; néanmoins  il  n’ose  appeler  Dieu 
Esprit  ou  Verbe  (4).  Cette  expression,  comme  beaucoup 

(1)  In  S.  Joh.,  II,  18;  c.  Ccls. , VII,  38  ; de  Princ.,  I,  3, 

. 5 sq.  Origène  soutient  que  Dieu  n’est  pas  une  oùoi'aj  mais  il  ne  faut 

pas  entendre  seulement  par  là,  comme  Thomasius , 271  sq.,  Tou- 
rna corporelle.  Origène  parle  ici  dans  le  sens  de  Platon,  qui  ne  sait 
rien  de  l’oùsia  corporelle.  Certainement  Dieu  est  quelquefois 
nommé,  voyitoî  , mais  c’est  par  simple  opposition  avec  le  sensible. 

(2)  De  Princ.,  I,  1,  5. 

(3)  Ib.  5 ; In  S,  Joh.,  XIII,  21  ; de  Orat.,  a3,  a34- 

(4)  Origène  combat  souvent  cette  expression  de  mitdfux  appli- 
quée à Dieu  dans  le  sens  [propre.  De  Princ.,  I,  1 , 1 sq.  ; In  S,' 
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d’autres,  n’est  appliquée  à Dieu  que  figurément,  que 
symboliquement.  Toutefois,  la  timidité  cauteleuse,  l’hé- 
sitation avec  laquelle  il  attaque  les  locutions  de  « Dieu 
est  raison,  Dieu  est  essence  rationnelle  » montre  qu’il 
était  enclin  à déférer  sur  ce  point  à la  représentation 
ordinaire.  Mais  il  dit  sans  détour  que  Dieu  pense  ration- 
nellement (votîV) , qu’il  se  connaît  lui-même,  et  Origènene 
doute  en  aucune  façon  que  cette  connaissance  de  Dieu  par 
lui-même,  que  sa  pensée  n’excède  la  mesure  de  tout  ce  qui 
émane  de  lui  ( i ).  Ses  explications  touchant  l’impossibilité 
de  connaître  Dieu  ne  s’appuient  que  fort  rarement  sur  son 
infinité,  ou  sur  sa  toute-puissance  infinie,  qui  ne  peut 
être  conçue  (2)  ; car,  bien  qu’il  considère  Dieu  comme 
embrassant  tout,  il  ne  laisse  pas  d’être  influencé  par  la 
doctrine  de  Platon , et  d’établir  que  Dieu  ne  peut  être 
sans  borne  ni  mesure , attendu  que  l’infini  ne  peut  être 
compris,  et  que  Dieu  ne  pourrait  être  connu  de  lui-même 
si  sa  puissance  était  infinie  (3).  Sa  puissance  est  cir- 


Joh.,  XIII , 23  ; c.  Cels, , VI , 70.  Dieu  est  encore  moins  le  Xôyoî  ; 
car  le  Xôyoç  n’est  que  l’image  de  Dieu.  Cependant  Dieu  est  peut-être 
Xoytxôf.  C.  Cels.,  IV,  85.  La  proposition  : Dieu  est  également  au- 
dessus  du  voüç,  doit  s’entendre  dans  le  sens  platonicien.  C.  Cels., 
■VII , 38. 

(1)  De  Princ.,  IV,  35.  Dieu  se  connaît,  mais  cette  connais- 
sance est  différente  de  celle  que  le  lâyoç  a de  lui-même.  In  S.  Joh., 
XXXII,  18. 

(2)  La  toute-puissance  de  Dieu  est  limitée  par  sa  justice.  In  S. 
Matth.,  904  4.  C’est  pourquoi  l’on  reproche  à Origène  d'en- 
seigner que  Dieu  est  simplement  irccvToxpaTi op,  et  non  iravroiu- 
vapoç.  Huetii  Ôrigeniana , II  qu.,  1 , 1 sq. 

(3)  De  Princ.,  II , 9,  1.  ïlrntpacfitvnv  yàp  iTvai  xai  Tnv  ivvapiv 
toô  3to\j  XtxTtov  xai  prj  irpoyaati  tùtff/pla;  rnv  ■ntptypayrjv  cnirv iç  irt  - 
piacptTcov.  Éàv  yàp  ï ântipoç  r>  âtXa  ivvapiç»  âvâyxt?  aùrr,v  fxr,Sï 
iauTTjv  voiTv.  Tn  yàp  ipûen  ro  âirctpov  àirtpiXrjirrov.  On  le  voit  : Ori- 
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consente  par  sa  sagesse,  sa  bonté  et  sa  justice  (i)  ; il  ne 
peut  agir  contre  sa  volonté,  contre  la  nature,  bien  qu’il 
puisse  opérer  des  miracles,  en  élevant  les  choses  au-des- 
sus de  leurs  lois  ordinaires  (2).  On  voit  par  ces  proposi- 
tions et  par  d’autres  analogues  qu’Origène  est  contraint 
parla  nature  de  ses  recherches  théologiques  à dépasser 
les  limites  que  lui  imposait  son  principe  de  l’impossibilité 
de  connaître  Dieu  et  d’en  rien  affirmer.  Ces  passages  sur 
notre  faculté  et  notre  impuissance  de  connaître  Dieu 
ne  peuvent  être  justifiés  en  disant  que  les  expressions 
doivent  être  prises  ici  dans  un  sens  beaucoup  plus  élevé 
que  celui  que  nous  leur  attribuons  (3)  ; car  ce  qui  a été 
rapporté  précédemment  est  affirmé  relativement  à Dieu 
dans  le  sens  propre  et  compréhensible.  C’est  dans  le 
même  sens  que  Dieu  est  appelé  le  Bien,  lequel  est  iden- 
tique avec  l'Être  : car  il  n'y  a que  le  Bien  qui  réponde  au 
véritable  sens  du  mot  Dieu.  Parmi  toutes  les  autres  as- 
sertions d’Origène  sur  Dieu  , il  faut  principalement  en 
remarquer  deux  qui  ont  une  signification  arrêtée  et  dé- 
cisive dans  toute  sa  doctrine , savoir  : que  Dieu  est  doué 
d’une  unité  inaltérable,  et  qu’il  est  incompréhensible  (4). 
Nous  avons  déjà  vu  que  le  premier  principe  sert  à fon- 
der la  nature  incorporelle  de  Dieu;  mais  de  cette  nature 


gène  va  plus  loin  que  Platon  ; du  moins  il  emploie  des  expressions 
plus  inconsidérées.  Ib.  IV,  35.  Nihil  enim  Deo  vel  sine  fine  vel  sine 
mensura  est. 

(1)  C.  Cels .,  III,  70  ; In  S.  Matth. , g5  , 904  b. 

(2)  C.  Cels.,  V,  a3. 

(3)  V.  g.  c.  Cels.,  VI , 62.  lb.  65.  Il  est  dit  très  sensément  que 
le  ri  tùv  irtpi  aùroü  peut  être  exprimé  dans  le  langage  humain. 

(4)  In  S.  Joh.,  II,  7.  Oùxoüv  0 àyaQ'oç  tù  ovtc  ô aùrôç  tçiv  ‘ 

rvavTiov  Sk  tù  àyaOw  r'o  xaxov  ri  to  irovrjpôv  xai  Toi  ovti  to  oùx  ov  ’ 
oTç  àxo).5u9u,  on  t!>  iro vripbv  xai  xaxov  oùx  ov.  De  Princ.,  II , 9,  6. 
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de  Dieu  il  est  conclu  finalement  que  Dieu  n’est  ni  une 
partie  ni  un  tout;  qu’il  n'est  susceptible  ni  d’augmen- 
tation ni  de  diminution  (i);  ce  qui  prémunit  Origène 
contre  la  permutation  de  Dieu  avec  le  monde,  par  consé- 
quent contre  le  panthéisme.  Mais  ce  Père  n’en  peint  pas 
moins  l’immutabilité  de  Dieu.  Il  reconnaît  bien  qu’il  est 
doué  de  vie,  maisde  véritable  vie,  de  l’immortalité,  qui  est 
inaltérable  et  immuable  ; il  trouve  cette  propriété  en 
connexion  intime  avec  la  simplicité  et  l’indivisibilité  de 
Dieu(2).  Ces  attributs  excluentd’unepartl’existencedans 
l’espace,  et  de  l’autre  l’existence  dans  le  temps  (3).  L’im- 
possibilité de  connaître  Dieu  s’y  rattache  naturellement, 
car  nous  ne  pouvons  penser  quoi  que  ce  soit  sous  la  con- 
dition de  l’espace  et  d’une  suite  de  conceptions  progres- 
sives temporairement. 

De  ces  considérations  sur  la  notion  de  Dieu  résulte 
également  la  nécessité  de  chercher  une  transition  de 
Dieu  absolument  un  et  immuable  en  soi  à la  diversité  et 
à la  mutabilité  du  monde,  dans  le  cas  où  il  existe  une 
communion  entre  Dieu  et  nous.  Mais  cette  transition  a 
déjà  été  montrée  dans  la  bonté  et  la  toute-puissance  re- 
connues comme  propriétés  essentielles  de  Dieu;  car 
l’une  et  l’autre  aspirent  à une  révélation  éternelle  de 
l’essence  divine.  Dieu  devait  se  révéler  dans  sa  sagesse  ; 
rien  ne  pouvait  l’en  détourner;  la  volonté  ne  pouvait  lui 
manquer  en  aucun  temps  pour  accomplir  cette  révéla- 
tion. La  nature  de  Dieu  ne  peut  être  conçue  inactive  et , 
pour  ainsi  dire,  immobile  ; sa  bonté  ne  pouvait  être  sans 


« 

(i)  De  Princ.,  1,  i , 6 ; c.  Ccls.,  I,  23. 

(ï)  C.  Cels .,  l,ai;  IV,  >4;  VI,  62;  In  S.  Joli.,  II , 1 1. 

(3)  De  Princ.,  I,  1 , 6 (passage  où  le  temps  réside  dans  la 
cunctatio );  IV,  28. 
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le  bien,  sa  toute-puissance  sans  empire.  Son  immuta- 
bilité consiste  donc  en  ce  qu’il  s’est  révélé  de  toute  éter- 
nité dans  sa  bonté  et  dans  sa  domination  (i). 

Mais  si  l’on  admet  une  éternelle  manifestation  de  Dieu 
dans  sa  révélation , il  s’ensuit  que  la  force  émanée  de 
lui  doit  être  considérée  comme  une  essence  éternelle, 
différente  de  Dieu , le  père  de  cette  force;  car  la  sagesse 
de  Dieu,  laquelle  règle  toute  création,  ne  consiste  pas 
dans  de  pures  représentations  : elle  établit  un  être  vrai , 
une  substance  essentielle  ; elle  est  une  puissance  créa- 
trice (2),  le  Verbe  créateur  ou  le  fils  de  Dieu.  En  tant 
que  ce  Verbe  est  produit  par  la  bonté  et  la  puissance  de 
Dieu,  il  est  nommé  également  par  Origène  une  créature 
de  Dieu  (3) , bien  que  les  développements  antérieurs  ne 
permettent  pas  de  douter  qu’un  autre  rapport  avec  Dieu 
doive  être  attribué  au  Verbe , qu’à  toutes  les  créatures. 
Origène  décrit  la  production  du  Verbe  de  Dieu  comme 
une  effluve  naturelle  de  Dieu,  et  ainsi  il  se  rapproche  de 
la  doctrine  de  l’émanation , en  combattant , comme  in- 
dignes de  Dieu,  les  représentations  corporelles  et  sensi- 
bles qui  se  rapportent  à cette  doctrine  (4)  ; car  il  pense 


(1)  De  Princ.,  1,2,  2 ; 10.  Nam  si  quis  est,  qui  velit  vel  sæ- 
cula  atiqua  vel  spatia  transisse  vel  quodcumque  aliud  nominare 
vult,  cum  nondum  facta  essent , quæ  facta  sunt,  sine  dubio  hoc 
ostendet , quod  in  illis  sæculis  vel  spatiis  omnipotens  non  erat  Deus 
et  postmodum  omnipotens  factus  est , ex  quo  haltère  ccepit,  in  quos 
ageret  potentatum  ; et  per  hoc  vidcbitur  profectum  quemdam  acce- 
pisse  et  ex  inlerioribus  ad  meliora  venisse,  etc.  lb.  III,  5,3. 
Otiosam  et  immobilem  dicere  naturam  Dei  impium  est  simul  et 
absurdum  , vel  putare,  quod  bonitas  aliquando  bene  non  fecerit 
et  omnipotentia  aliquando  non  egeril  potentatum.  In  Genes.,  I,  i . 

(2)  ln  S.  Joh.,  I,  3g;  de  Princ.,  I,  a,  2. 

(3)  De  Princ.,  IV,  35. 

(à)  Ib.  I,  a,  6;  In  S.'/oh.,  I,  a3. 
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sans  doute  établir  ce  qui  a été  déjà  indiqué  précédem- 
ment, que  la  volonté  de  Dieu  a produit  le  Verbe  de  toute 
éternité.  Par  le  rapport  qu’il  établit  entre  le  père  et  le 
fils,  Origène  maintient  avec  soin  la  pensée  qu’en  tant 
que  le  fils  procède  du  père  , aucune  modification  ou  di- 
minution de  la  substance  du  père  n’a  eu  lieu  ; car  la  pen- 
sée contraire  ne  peut  appartenir  qu  a ceux  qui  se  repré- 
sentent Dieu  comme  corporel.  Quand  nous  parlons  d’une 
participation  au  divin , il  ne  faut  point  entendre  une  par- 
ticipation sensible , semblable  à celle  qui  est  prise  aux 
choses  corporelles  ayant  une  grandeur  et  susceptibles 
d’être  divisées  en  des  êtres  bien  différents  ; mais  il  faut 
entendre  une  participation  comparable  à celle  qui  est 
prise  aux  choses  spirituelles,  par  exemple  à la  science 
dans  laquelle  on  peut  déterminer  plusieurs  parties  sans 
la  scinder,  et  où  une  partie  touche  nécessairement 
l’autre  ( i ); 

Si  nous  considérons  l’essence  de  la  différence  qu’Ori- 
gène  établit  entre  Dieu  le  père  et  Dieu  le  fils,  et  qui  ne 
peut  sans  doute  être  facilement  aperçue  à cause  de  l’é- 
quivoque des  langues  humaines , nous  trouverons  que 
cette  essence  réside  dans  la  pensée  de  l’unité  indivisible 
et  de  l’immutabilité  de  Dieu,  pensée  qui,  abstraction 
faite  de  tout  rapport  avec  la  tradition  ecclésiastique  , y 
conduit  nécessairement  : car,  si  Origène,  qui  maintenait 
conséquemment  ces  attributs  divins  d’unité  et  d’immu- 
tabilité, ne  pouvait  cependant  point  cesser  de  considérer 
Dieu  comme  le  créateur,  le  régulateur  et  la  vie  de  toutes 
choses  , d'un  côté  , il  ne  pouvait  pas  hésiter  à affirmer 
que  le  Dieu  immuablement  unnepeutétre pensé  comme 
principe  d’une  multiplicité  de  choses  changeantes  , 


(i)  In  S.  Joh XX,  16;  de  Pri/ic,^  J,  i,  3;  IV,  28  sq. 
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car  le  principe  d’une  multiplicité  est  lui -même  une 
multiplicité  de  principes , et  le  principe  d’un  changement 
est  fondé  d’une  manière  changeante;  d’un  autre  côté, 
Origène  ne  devait  pas,  par  ces  raisons,  penser  Dieu,  en 
tant  que  créateur  et  régulateur,  comme  renfermant  en  soi 
une  multiplicité  et  comme  pénétrant  les  changements  du 
monde.  Mais  ce  dernier  point  de  vue  devait  s’imposer  à 
lui  d autant  plus  déterminément  qu’il  apportait  le  plus 
grand  soin  à montrer  une  communion  intime  des  créa- 
tures avec  Dieu,surtoutdes  hommes  dans  tout  leur  être  et 
dans  toutes  leurs  pensées.  Nous  ne  pouvons  méconnaître 
celte  attention  d’ürigène.  Il  prétend  que  nous  devons 
penser  Dieu  comme  une  substance  qui  pénètre  le  monde 
entier,  vit  de  la  vie  animatrice  de  l’ânie  raisonnable;  le 
penser  comme  le  cœur  ou  la  raison  souveraine  (üyipovcxo'v), 
qui  est  présente  au  milieu  du  monde  par  tout  homme  et 
au  moyen  du  monde  entier,  qui  s’étend  avec  toutes  choses 
par  toutes  choses  ( i ) : car  Dieu  conserve , et  de  plus  gou- 
verne, règle  tout.  Mais  ce  qui  pénètre  le  monde  entier, 
l’espace  entier,  ne  petit  naturellement  pas  être  Dieu  le 
père,  l’indivisible,  dont  la  notion  doit  être  éloignée  de 
tout  rapport  avec  l’espace;  ce  doit  être  le  fils  de  Dieu , 
le  Verbe  divin , dont  nous  devons  ainsi  concevoir  la 
notion.  Il  pénètre,  il  traverse  la  création  entière,  afin 
que  tout  le  fini  se  développe  et  subsiste  par  lui  ; il  est  la 


(i)  ln  S.  Joh.,  II,  29.  T niçaciv ÆiyÎxouctoiv  iiri  irâvra 

tov  xiopov,  xarà  ràç  tceç  Xoyixbcç. TXv  xap&'av,  iv  <Sl  tyi 

xa(,Sta  t'o  r,ytfiovtx«v  xoù  tov  iv  txâçto  Xôyov.  /è.  VI,  i5.  ïlapèov  iravrc 
âvOptoTT (p,  vravri  oi  xai  SXeo  tù  x ô 7 u w GUfi7ro,ptxTCEvôficvoç.  Toutes  ces 
expressions , Str,xc iv,  oupi7roiptxTE(vECT0ai,  r,y£f»ov(xcv,  sont  empruntées 
au  stoïcisme,  ainsi  que  cette  idée  tout  entière.  Nous  devons  donc 
reconnaître  ici  l’influence  de  la  doctrine  stoïcienne  sur  un  des 
points  les  plus  importants  de  la  doctrine  d’Origène. 
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force  qui  embrasse  tout , qui , renfermant  plusieurs 
forces  en  soi , doit  se  confirmer  dans  les  formes  les  plus 
différentes  du  devenir,  du  progrès  (i).  C’est  dans  le 
même  sens  qu’il  faut  comprendre  le  Verbe  de  Dieu  con- 
sidéré comme  révélateur  universel  depuis  le  commence- 
ment du  monde , comme  médiateur  entre  Dieu  et  les 
hommes  et  même  toutes  les  créatures , comme  celui  qui 
peut  seul  annoncer,  faire  connaître  Dieu,  parce  que  lui 
seul  est  semblable  à son  père  (2).  Origène  exprime  sa 
conviction  en  ce  qui  touche  ce  point  que , le  Dieu  uni- 
versel étant  une  raison  simple  ou  plutôt  étant  au-dessus 
de  la  raison  et  de  l’être , étant  invisible  et  incorporel , 
ne  peut  être  connu  par  rien,  si  ce  n’est  par  le  type 
de  toute  raison  (3).  Le  fils  de  Dieu,  suivant  Origène, 
est  dans  tous  les  moments  essentiels  de  la  création  4 
il  en  est  la  vérité , la  vie  et  la  régénération  (4).  Tous 
les  bienfaits  que  reçoit  le  genre  humain  procèdent  de 
lui  de  toute  éternité  ; si  l’homme  produit  le  bien,  c’est 
que  le  Verbe  divin  résidait  en  lui,  et  était  actif  en  lui  (5). 
Ainsi  Origène  regarde  jusqu’à  Certain  point  le  fils  de 
Dieu  comme  créateur,  et  considère  Dieu  le  père,  sous 
le  seul  rapport  de  la  création , comme  le  créateur  im- 


(1)  Ib.  VI,  22.  Ouroç  yàp  St’  0X755-  nttpotmxt  ttjç  xrt  atwç,  fva 
ait  -ra  ytvéf uva  St  aùroû  ytvjjTa».  Ib.  I,  38.  Aùro&jvafiiç.  Ib.  42  , 

47;  XIX,  6. 

(2)  De  Princ.,  I,  præf.  1 ; II,  6, 1;  in  ep.  ad  Col.,  fragm., 
692  ; c.  Ce/s.,  III , 34.  MetoÇù  Sv-toç  rîjç  toü  àytvrlrou  xa't  -nü;  tùv 

ycvulTÔîv  -jrâvTuy 

(3)  C.  Ccls.,  VII,  38.  Noüv  toivvv  f)  tarcxciva  voü  xal  oùoriaç  Xt~ 
yovTt;  sTvai  âirXoviv  xa't  «ôpaTov  xa't  ànup arov  tÏï  tô>v  oXtov  Aeov  oùx 
âv  âXXtp  Ttvt  fi  t <5  xarà  rfiv  Èxeivou  toü  voü  itxôva  yt .vopivu  fheoftn 
xaTaXapÇâveoGat  tov  Btov. 

(4)  De  Princ.,  1 , 2 , 4. 

(5)  C.  Cels.,  VI,  78. 
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médiat  : le  Verbe  divin  ne  fait  qu’accomplir  la  création 
par  son  ordre  (i).  Ainsi  le  fils  de  Dieu  est  le  régulateur 
du  monde  , et  gouverne  tout  selon  une  mesure  de 
temps  déterminée,  selon  des  lois  et  un  ordre  constant, 
par  des  châtiments  mêmes  et  par  la  justice,  par  les  se- 
cours spirituels  d un  médecin  de  l ame,  jusqu’à  ce  que 
les  créatures  raisonnables  puissent  comprendre  la  bonté 
de  Dieu  (2).  Toutes  ces  pensées  conduisaient  forcément 
Origène  à mettre  entre  Dieu  le  père  et  Dieu  le  fils  la 
différence  qui  résulte  de  ce  que  le  père  est  une  unité, 
absolument  inconcevable  comme  multiplicité  , tandis 
que  le  fils,  étant  et  agissant  différemment  dans  le  mul- 
tiple, doit  être  pensé  comme  une  multiplicité  (3).  Dieu 
le  père  est  l’unité  du  bien , mais  son  fils  en  est  la  plura- 
lité (4)  : il  renferme  toutes  les  vertus,  toutes  les  pensées 
rationnelles  (Xôyo<);  il  est  le  système  de  tous  les  théo- 
rèmes (5).  Naturellement  l’unité  de  la  substance  ne  peut 
être  déniée  au  fils , mais  il  doit  seulement  être  en  même 
temps  unité  et  pluralité,  unité  quant  à la  substance , mais 
aussi  multiplicité,  puisque  la  multiplicité  des  pensées  et 


(1)  Ib.  VI,  60.  Tov  [ih  Tcpocc^ôj;  Srjfitovpylv  eTvoci  tov  uio'v,  tou 
.&to0  Xôyov  xai  ùcrmpct  ccÙTOupyôv  toü  xôcrpou  4 tov  Si  ir artpa  tou  Xoyou 
tS>  irpoçETOt^tva!  tû  u'«*>  toturou  Xôyw  7>0'.r,a<xi  tov  xôaptov  tTvac  irpcoTMç 
Sripto upyôv.  In  S.  Juh II,  22.  Avjfuoupyôç  yap  -rrwç  0 Xptçôf  èçtv. 

(2)  C.  Cels .,  VI , 62  ; In  S.  Joli.,  1 , 4o , 4 1 2 3 4 5 • 

(3)  Ib.  22.  Ô Se'oç  fàv  ouv  TrocvTij  cv  içi  xa\  àn\oôv , ô Si  awrbp 
•fipwv  Sià.  Ta  iroXXà,  cirti  TtpoiQtTo  aùrov  0 3sb;  iXaçvipiov  xai  àKapyÿiV 
itâcris  t r>;  xxiatu;,  icoXXà  yîvcTon.  De  Princ.,  1 , 1 , G.  Le  Père  est 
ex  ornni  parte  piovâîj  au  contraire,  le  fils  est  sapientia.  — Con- 
tinens  in  seraet  ipsa  universæ  creaturæ  vel  initia  vel  formas  vel  spe- 
cies. 

(4)  In  S.  Joli .,  I,  11. 

(5)  C.  Cels.,  V,  3g  j In  S.  Joh.,  II,  1a;  cf.  Ibt  VI , 3. 
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des  effets  qui  lui  appartiennent  petit  et  doit  être  distincte 
en  lui  ; au  contraire , on  ne  saurait  attribuer  à Dieu  le 
père  une  telle  multiplicité.  Les  expressions  qu’emploie 
Origène  pour  soutenir  l’unité  du  Verbe  divin  par  opposi- 
tion à sa  multiplicité,  sont  quelquefois  de  telle  nature 
qu’on  pourrait  croire  que  la  multiplicité  tenait  àl’imper- 
fection  de  nos  pensées  ou  à la  di  fférence  des  mots  dont  nous 
nous  servons  pour  désigner  l’activité  du  Verbe  (i).  Mais 
ces  raisons  n’ont  aucune  valeur;  car  le  Verbe  de  Dieu 
est  aussi,  selon  Origène,  une  multiplicité  dans  son  es- 
sence et  dans  sa  notion , attendu  qu’il  renferme  en  lui, 
dans  leur  vérité  , les  principes  de  tous  les  êtres  créés  et 
de  tout  bien  résidant  dans  ces  êtres.  Origène  compare 
donc  aussi  le  Verbe  de  Dieu  avec  le  monde  suprasen- 
sible , en  tant  que  le  Verbe  peut  en  être  considéré  comme 
la  pensée  unique  et  comme  l’ensemble  spirituel  (2).  Par 


(1)  Hom.  in  Jcrem .,  VIII,  2.  AXXà  rb pbv  uiroxciptvov  tv  cçi  (sc. 
ô Xfiçoç),  tocîç  Oc  Èjrivoia/ç  rà  itoXXà  ovôpara  itr'i  Sioupôpw/  tçi.  In 
S.  Joh .,  X,  4;  de  Princ.,  IV , 28.  Quæ  quidem,  quamvis  inlel- 
lectu  multn  esse  dicetur,  re  tamen  et  substantfa  unum  sunt , in 
quibus  plein  Indu  est  divinilatis.  C.  Ce/s .,  II,  64.  O Ivjsoôî  tlç  ùv 
irXtiovot  zr,  tirivoioc  r,v  xai  toi";  (3XtjrouCT(V  oûj(  ôfxolcoç  Ttàotv  bpùfuvo; 
xtX.  V oir  d’autres  passages  dans  de  La  Rue,  ad  h.  I. , et  dans  Tbo- 
masius , 1 3o , qui , en  général , a présenté  ce  point  avec  exactitude. 

(2)  In  A.  Joh.,  XIX,  5,  3o5.  Ziîttî<j£i{  5b  ci  xxtix  rt  t £>v  ctj- 
paivoptvcdv  5uvoitoc<  o irpoiTOTOxoç  iràariç  XTtffiw;  eTvat  xbopoç,  xoù  (ta- 
Xiçoc  xa8  h tÿoip la  içiv  v iroXviroixiXoç.  Tù  yàp  tTvou  7t(xvtoç  oôrtvo— 
troüv  Toùî  Xôyou;,  xaÔ  ’ oûç  ytytvrtzat  irôvTa  rà  ûreb  toü  3eoü  tv  ooyiot 

irtrtoinfxha, tv  «ùrS  tm  oev  xoù  ctùrbç  xôopoç  toooutm  iroixiXu»- 

Ttfoî  tou  aioOrjToü  xôffpoo  xa’t  o au  Sia<pipti  yupvb;  nâ<T0i 

üX»iî  tou  oXou  xojpou  Xbyoç  toù  tvuXou  xôcrpou.  Ainsi  il  regarde  abso- 
lument comme  le  monde  supraseusible  l'oùoiot  oùoiwv  et  les  iôca 
IÔewv ■ C.  Cels .,  VI , 64.  Les  Xôyoi  particuliers,  qui  sont  renfermés 
dans  le  Xoyoj  éternel,  sont  par  celte  raison  considérés  également 
comine  éternels.  II/.  V , 22. 
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la  même  raison  le  Verbe  peut  aussi  révéler  tous  les  se- 
crets de  la  création , parce  qu’il  en  renferme  en  lui  tous 
les  principes  (i).  Ici  se  présente  donc  une  opposition 
tranchée  entre  Dieu  le  père  et  son  fils;  et  cependant 
nous  ne  pouvons  nous  empêcher  de  le  reconnaître  : il 
semble  évident  par  plusieurs  passades  qu’une  multi- 
plicité devait  être  attribuée  à Dieu  le  père  (2)  ; car  cette 
vraisemblance,  qu’Ürigène  déduit  très  expressément, 
ne  prouve  qu’une  chose,  c’est  que  toutes  nos  pensées 
sur  Dieu  le  père  passent  à travers  les  pensées  de  Dieu  le 
fils,  et  qu’Origène,  au  milieu  de  ses  idées  irrésolues, 
n’est  point  constamment  fidèle  à son  intention  de  sépa- 
rer rigoureusement  les  deux  notions  de  Dieu.  Mais  au 
premier  point  de  la  distinction  que  nous  venons  d’ap- 
prendre à connaître,  se  rattache  bientôt  l’autre  point  qui 
se  fonde  sur  la  nécessité  de  reconnaître,  par  opposition 
à l'immutabilité  du  père,  une  vie  dans  le  fils  de  Dieu  sous 
des  formes  variées,  une  vie  sujette  au  changement  et  à la 
mutabilité.Mais  quelquefois  il  paraît  aussi  à Origèneque  le 
changement  du  Verbe  de  Dieu  doit  être  considéré  comme 
tel  qu’il  se  trouve  dans  la  pensée  imparfaite  de  l’homme; 
ou  bien  il  lui  semble  que  ce  changement  se  rattache  pu- 
rement et  simplement  à l'apparition  sensible  du  Sau- 
veur (3);  d’autres  expressions,  toutefois,  établissent  le 
changement  du  Verbe  divin  sans  ambiguïté,  et  le  dési- 
gnent clairement  comme  différent  dans  son  action  selon 
la  différence  des  hommes  (4).  Mais  cette  mutabilité  du 
Verbe  est  expressément  opposée  à la  bonté  immuable  et 


(i)  De  Princ I,  1 , 3. 

rl)  Hom.  in  Jerem.,  1.  c.  Ilâvra  yàp  osa  toü  3eoü- 

(3)  C.  Cels.,  IV,  16. 

(4)  lb.  18.  Tfiv  toü  7re<pux6roî  rpttpctJ  àv9pM7ctvr,v  Xoyou 

Alvaptiv  ô 3tb ç toïç  àvGpcitroiî  éxâçu  xa"  ’ âÇtav  fUTotSâXXu. 

1.  v * 29 
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à l’immuable  essence  du  père.  Ce  n’est  pas  que  le  Verbe 
soit  une  substance  toujours  identique  à elle-même; 
mais  il  tient  du  père  son  essence  et  sa  bonté;  il 
est  actif,  et  il  pénètre  diversement  dans  tous  les  êtres 
du  monde  (i).  Sans  doute,  au  langage  d’Origène,  on 
croirait  qu’il  attribue  à Dieu  le  père  un  changement  ou 
une  action  (2)  ; mais  ces  passages  peuvent  aussi  peu  nous 
tromper  que  les  passages  rapportés  précédemment,  qui 
attribuent  au  père  une  multiplicité  et  doivent  être  expli- 
qués de  la  même  façon.  D’attribuer  seulement  une  éner- 
gie, une  volonté  à Dieu,  devait,  dans  ses  principes, 
paraître  suspect  à Origène,  bien  qu  il  le  fasse  lui-inême 
dans  un  sens  impropre;  contrairement  à la  formule 
ecclésiastique,  il  avait  témoigné  de  son  hésitation  à 
reconnaître  Dieu  le  père  comme  créateur. 

On  peut  dire  que  ces  doctrines  renferment  une  aspi- 
ration à concilier  la  notion  de  l’unité  inaltérable  de  Dieu , 
telle  qu’elle  se  trouve  dans  Platon,  avec  l’idée  de  l’éner- 
gie dans  laquelle  Aristote  s’est  efforcé  de  montrer  l’es- 
sence de  Dieu.  La  notion  platonicienne  est  toute  dans  la 
notion  de  Dieu  le  père,  l’idée  aristotélique  est  renfermée 
dans  l idée  du  fils  de  Dieu  ; et  ces  deux  doctrines  fondues 
en  une  unité  paraissent  se  eompléleret  suffireà  tout.  Que 
cette  fusion  dénonce  un  progrès  naturel  delà  doctrine 
sur  Dieu,  on  ne  peut  le  contester.  D’une  part,  la  notion 
de  Dieu,  exigeant  l’unité  et  la  perfection  immuable  de 


(1)  De  Princ.,  I,  2 , |3.  Eixùv  àyxdôzrzo;,  à/X ’ où^  b nazrp 
àirapaXXâxTcoî  àya&o;-  Rufin  s’égare  beaucoup  ici.  In  S.  Joh.,  VI, 
22.  Outoî  yàp  Si’  8X»jç  ■KzyotTYixt  tÜî  xrtfftwç,  cv a œtt  zà  ycjéfjr/a 

ic  ’ avTov  y'rjtj zat- J3pox)youfjuv(.>;  ptv  ouv  fçuxev  o irarwp  âzptn- 

Toç  xai  àvaXXot’wToç  rov  ' îçr,xiJ  Si  xoù  ô \oyo{  ail  z où  àii  èv  'Tjo  acoÇciv, 
xâv  ytvxjrat  câpÇ,  xotv  fuàoç  ri  àvÔptôrrwv. 

(a)  De  Princ.,  I,a,ii;4)  S.  Joh.,  XIII,  36. 
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l'être,  est  confirmée  ici  nécessairement , et,  de  plus,  la 
notion  de  Dieu  le  père  est  dégagée  de  l’idée  de  Dieu  le 
fils;  d’une  autre  part,  il  fallait  conserver  aussi  dans  le 
sens  chrétien  le  problème  qui  consiste  à poser  toute  di- 
versité et  tout  développement  du  monde  en  rapport  im- 
médiat avec  Dieu,  et  à considérer  toute  vérité,  toute 
bonté  comme  l'ouvrage  de  Dieu,  comme  sa  grâce  et  son 
efficacité;  alors  se  formait  la  notion  du  fils  de  Dieu, 
auquel,  selon  la  remarque  d’O'igène,  on  ne  peut  attri- 
buer pluralité  et  développement.  Ce  point  de  vue  est 
encore  dilférent  de  l'opinion  platonicienne  sur  le  Verbe 
de  Dieu  ; il  en  diffère  essentiellement  en  ce  qu’Origène 
regarde  la  révélation  de  Dieu  par  le  Verbe  et  dans  le 
Verbe  comme  une  révélation  parfaite,  parceque  le  Verbe 
estl  image  parfaitedu  père,  et  qu’Origène  n’est  en  aucune 
façon  enclin  à concevoir  le  père  et  le  fils  comme  deux  ob- 
jets distincts  dans  leur  essence.  C’est , au  contraire , avec 
une  grande  force  qu’il  soutient  que,  dans  le  principe  su- 
prême de  toutes  choses,  des  moments  opposés  doivent 
aussi  bien  être  saisis  ensemble  que  distingués  ; c’est  avec 
une  grande  force  qu’il  fait  observer  que  nous  devons 
chercher  le  transcendant  dans  la  notion  de  Dieu  , dans 
son  unité  et  son  immuabilité,  mais  que,  pour  arriver  à 
le  connaître,  nous  devons  sortir  du  multiple  et  du  chan- 
geant. 

Toutefois,  il  est  difficile  de  déterminer  incontestable- 
ment la  différence  qu’Origène  avait  établie  entre  Dieu  le 
père  et  le  fils  de  Dieu.  Origèue  n’y  a pas , d'ailleurs , plei- 
nement réussi.  La  difficulté  résidait  dans  l'idée  du  fils  de 
Dieu  , dont  la  multiplicité  ne  pouvait  être  exposée  faci- 
lement, et  qui,  en  outre,  emporte  avec  soi  le  problème 
consistant  à expliquer  comment  la  permanence  de  l’être 
du  fils  peut  se  concilier  avec  sa  vie  et  scs  mutations.  Cette 
idée  du  fils  se  présentait  donc  à Origène  très  vague,  très 
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indécise.  Nous  avons  vu  qu'Origène  introduisait  dans  la 
compréhension  de  cette  idée  une  conception  de  l’ancienne 
philosophie  grecque , la  conception  du  monde  suprasen- 
sible,  de  l’unité  de  toutes  les  idées  et  de  tous  les  êtres. 
Mais  cette  même  conception  devait  lui  paraître  suspecte 
précisément  à cause  de  son  origine  grecque;  et  il  exprime, 
en  effet , ses  soupçons  à cet  égard , bien  qu’il  ne  prétende 
pas  contester  l’existence  d’un  monde  supérieur  au  noire, 
quelque  doute  qu’il  puisse  exister  sur  le  rapport  de  l’un 
à l’autre  (i).  Le  monde  des  idées  de  Platon  esta  coup  sûr 
essentiellement  différent  de  la  pensée  de  la  force  créatrice 
et  directrice  de  Dieu,  lequel  est  le  principe  de  l’idée  que 
conçoit  Origène  touchant  le  fils  de  Dieu.  Nous  avons  vu 
également  qu’il  dépeint  le  fils  comme  la  raison  qui  domine 
dans  le  monde  , qui  pénètre  à travers  tous  les  espaces  : 
sorte  de  représentation  qui  soutient  un  rapport  essentiel 
avec  la  conception  stoïcienne  de  l’âme  du  monde;  et 
ainsi  Origène  ne  craint  pas , malgré  sa  réserve  et  son 
doute,  de  caractériser  le  fils  de  Dieu  comme  lame  du 
monde  en  même  temps  et  comme  l’âme  de  Dieu , car  il 
soutient  que  le  monde  même  est  un  immense  être  vi- 
vant (?.).  Mais  naturellement  cette  représentation  est  in- 

(i)  De  Princ .,  II , 3,6.  Redepenning  ad  h.  1.  suspecte  la  fidé- 
lité de  la  traduction  de  Rufin,  que  je  ne  voudrais  point  garantir. 
Mais  cependant  Origène  avait  une  raison  suffisante  de  soutenir  la 
différence  de  sa  doctrine  et  du  système  des  idées,  bien  qu’il  se 
serve  quelquefois  des  expressions  platoniciennes. 

(a)  Ib.  II,  I,  3.  Universum  mundum  velut  animal  quoddam 
immensum  atque  immanc  opinandum  puto , quod  quasi  ab  una 
anima , virtute  Dei  ac  rationc,  teneatur.  lb.  S , 5.  Et  si  fas  est  au- 
dere  nos  in  tali  re  amplius  aliquid  dicere  , potest  fortasse  anima  Dei 
intelligi  Unigenitus  filius  ejus.  Il  ne  pouvait  certainement  combattre 
ici  la  conception  stoïcienne  d’une  âme  corporelle  du  monde,  sur- 
tout relativement  à la  notion  de  Dieu  en  général.  (7.  Cels.  VI,  71. 
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suffisante;  elle  rabaisse  trop,  selon  les  opinions  d’Ori- 
gène,  le  fils  de  Dieu  dans  l’échelle  de  la  création  ; elle  en 
fait  un  être  qui  se  développe  dans  le  temps,  elle  exclut 
la  perfection  qui  doit  lui  être  attribuée , afin  qu’il  puisse 
nous  révéler  la  perfection  de  Dieu  : car  l’âme,  suivant  lui, 
n’est  qu’une  raison  imparfaite,  comme  nous  le  verrons 
plus  tard;  et  s’il  nous  faut  aussi  remarquer  qu’il  appelle 
même  quelquefois  le  Verbe  de  Dieu  une  créature , cepen- 
dant le  penchant  à le  regarder  comine  créateur  est  dans 
Origène  infiniment  plus  prononcé,  et  certainement  le 
Verbe  doit  être  considéré  comme  tenant  le  milieu  entre 
Dieu  le  père  et  les  créatures. 

Mais  comment  tient-il  ce  milieu  ! Si  Origène  montre 
quelque  incertitude  dans  ses  expressions  touchant  le  fils 
de  Dieu,  ce  n’est  point  parce  qu’il  a recours  à des  notions 
delaphilosophieanciennepoursefaire  comprendre,  mais 
c est  parce  qu’il  est  fort  difficile  de  déterminer  convena- 
blement le  rapport  du  fils  avec  le  père  et  avec  les  créa- 
tures. En  considérant1 2  le  fils  comme  dépendant  du  père , 
il  en  lait  un  être  créé;  et,  quoique  créé  de  toute  éternité, 
il  ne  se  distingue  pas  de  la  création,  qui,  ainsi  que  toutes 
les  productions  de  Dieu , est  éternelle  selon  le  point  de 
vue  d’Origène  (i).  Si,  d’un  autre  côté,  Origène  regarde 
le  fils  de  Dieu  comme  le  principe  de  toutes  choses,  il  le 
pose  alors  comme  incréé,  ou  du  moins  cherche  à le  con- 
cevoir comme  intermédiaire  entre  le  créé  et  l’incréé  (2). 
Mais  ces  contradictions  dans  les  termes , Origène  ne 
pouvait  pas  s’en  consoler  avec  l’argument,  allégué  déjà 


(1)  De  Princ.,  1,2,  6 j IV,  27  fragm.  Græc.  ; fragin.,  5 , ap. 
Redep.  ; In  S.  Joh.,  II,  2.  Sur  la  différence  entre  ytvïjriiç  et  ycv- 
vrjTÔç,  voir  Huet.  Orig.,  II  qu.,  II,  23N 

(2)  C.  Ccls .,  III,  34;  VI,  17;  de  Princ.,  IV,  8. 
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avec  tant  de  confiance,  que  la  mesure  sur  laquelle  nous 
apprécions  ordinairement  les  choses  du  monde  ne  peut 
être  d'aucun  usage  en  ce  qui  concerne  les  rapports  pré- 
cédents. Et  cependant  il  détermine  ces  rapports , et  il  se 
laisse  aller  à les  décrire  dans  un  langage  humain,  à les 
estimer  selon  des  pensées  humaines. 

Il  y a deux  pensées  qui  ont  imprimé  à Origène  des  di- 
rections divergentes.  Suivant  l’une,  le  fils  de  Dieu,  en 
tant  que  médiateur  de  toute  révélation  divine,  devait 
être  aussi  parfait  que  Dieu  même,  si  la  révélation  est 
parfaite.  C’est  dans  ce  sens  que  sont  conçues  toutes  les 
propositions  du  Verbe  de  Dieu,  dans  lesquelles  Origène 
trouve  la  vérité  parfaite  , la  substance  parfaite,  la  divi- 
nité parfaite.  Alors  il  enseignait  que  le  Fils  est  égal  au 
Père  substantiellement,  et  s’en  distingue,  forme  une 
autre  personne  considéré  comme  sujet  (i).  Alors  il  sou- 
tenait que  le  Fils  est  tout-puissant  comme  le  Père;  bien 
plus, que  la  toute-puissance  était  échue  auPère  par  leFils 
seul  (2)  ; car  c’est  le  Fils  qui  seul  est  conçu  comme  créa- 
teur et  comme  puissant  dans  le  monde  ; car  sans  le  Fils , 


(1)  In  S.  Joh.,  X,  21.  Il  combat  contre  ceux  qui  enseignaient 
M r,  Sioupt pci»  Toi  àftQijiài  tov  ui'ov  toù  n-arpi(,  àXX’  ty  où  uôvov  ouata, 
àXXà  xaî  ùiroxetptvoj  Tuy^avovrat;  âp<poTcpou;  xarâ  riva;  ctrtvoia;  Sta- 
yôpouî,  où  xarà  inriçaotv  Xtycoôai  iraTipa  xa't  ucôv.  Selecta  in  Psalm., 
i35,  833.  Où  xarà  prrouoioiv,  àXXà  x*t’  oùctûxv  tç't  3to--.  Par  con- 
séquent aussi  ôjxooùoioç.  In  ep.  ad  Hcbr.,  fragm,,  697.  Néanmoins 
cette  expression  ne  pouvait  pas  avoir  pour  Origène  une  significa- 
tion rigoureusement  scientifique  ; car  pour  lui  Dieu  le  Père  est  au- 
dessus  de  l'oùoia,  c’est-à-dirc  qu’il  n’a  pas  de  propriétés  essentielles. 
Conséquemment  il  appelle  aussi  le  Fils , de  Orat.,  i5,  trtpoî  xar  ’ 
oÙotŒV  Xaî  ÙTTOXtl’flIVOV.  Cf.  In  S.  Joh.,  II,  18. 

(’jt)  De  Princ.,  1,2,  10.  Per  filium  enim  omnipotens  est  pater. 
Unam  et  eamdem  omnipotentiam  patris  et  filii  esse. 


Digitized  by  Google 


PÈRES  ALEXANDRINS. 


<155 

Dieu  serait  resté  caché  en  lui-inéme,et  n’aurait  pasexercé 
sa  puissance.  Alors  Origine  attribuait  au  Fils  le  bien  en 
propre,  comme  à sa  substance,  ainsi  qu’on  le  rapporte 
au  Père,  parce  qu’il  est  inaltérablement,  immuablement 
le  même  (i).  Toujours  suivant  cette  direction , il  recon- 
naissait non  seulement  au  Fils,  mais  au  Saint-Esprit , les 
mêmes  privilèges  qu’au  Père,  exception  faite  des  pro- 
priétés et  des  activités  particulières  qui  différencient 
l une  de  lautre  les  trois  substances  de  la  Trinité  (2). 
Cette  égalité  du  Fils  avec  le  Père,  Oi  igène  la  conçoit  na- 
turellement comme  une  égalité  toute  spirituelle;  elle 
consiste  dans  l’harmonie  et  l’identité  de  leur  volonté  (3), 
dans  la  clarté  et  la  perfection  de  la  connaissance  que 
possède  le  Fils,  et  que  possède  le  Père  en  toutes  choses. 

*Car  Dieu  est  la  vérité,  et  il  n’y  a pas  une  autre  vérité 
hors  de  lui  ; il  est  la  vérité,  afin  de  pouvoir  nous  com- 
muniquer toute  vérité  (4).  Mais  cette  pensée  en  suscite 
une  autre  qui  est  remplie  de  doutes  nombreux;  la  voici  : 
le  Fils,  comme  procédant  du  Père,  comme  dépendant 
de  lui,  ne  doit  pas  être  moindre  que  son  principe.  Nous 
retrouvons  donc  l’ancienne  doctrine  de  la  subordination 


(1)  De  P ri  ne.,  1,2,  10  fin. 

(2)  Tb.  3,  7,  11  faut  évidemment  admettre  avec  Schnitzer  que 
les  mots  : porro  autem  nihil  in  trinitalc  majus  minusve  est  dicen- 
dum  , etc.,  sont  une  addition  de  Rufin;  mais  ce  qui  a été  avaucé 
précédemment  n’en  demeure  pas  moins. 

;3)  C.  Cris.,  VIII , 12  ; In  S.  Job.,  XIII , 36. 

(4)  Di  S.  Job.,  I , 27.  A’XviOna  ôc  i (xovoytvfiç  içt-,  vravroi  tune— 
pitthtpù;  tcv  TT  coi  tùv  oXuv  xarà  r'o  (jcu/Tji/a  toü  itorpôç  pet  à ir  iarjç 
Tfa>ér»jTo;  ),6yov  xa!  èxâçui  xarà  rr,v  à^tav  ocèroû,  fi  àXr.âcrac  cçi,  ftc— 
Taiiooé;  xtX.  On  voit  l’hypothèse  formellement  contredite  ici  que 
la  profondeur  du  Père  pouvait  receler  quelque  chose  que  le  Fils 
n’eût  pas  connu. 
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du  Fils  au  Père.  Dès  lors,  Origène  considérait  le  Fils 
comme  un  instrument  du  Père,  comme  un  serviîenr  de 
sa  volonté.  Il  est  la  cause  seconde;  et,  soumise  à la  pre- 
mière, elle  doit  lui  être  inférieure  (i).  Origène  concevait 
le  rapport  entre  le  principe  supérieur  et  le  principe  infé- 
rieur à peu  près  comme  le  rapport  de  la  plus  haute  et  de 
la  plus  liasse  ou  de  la  dernière  notion;  le  supérieur  com- 
prend l’inférieur.  Admettant  cela,  Origène  nie  ce  que 
nous  l’avons  vu  soutenir  précédemment , que  le  Fils  con- 
naît le  Père  aussi  parfaitement  que  le  Père  se  connaît  (2). 

Il  est  donc  douteux  si  le  Verbe  de  Dieu  est  la  vérité  dans 
la  pleine  acception  du  mot,  ou  seulement  une  copie  im- 
parfaite de  la  vérité  (3).  Nous  trouvons  fréquemment 
dans  Origène  le  doute  sous  cette  forme  ; il  se  demande  : 

La  copie  peut-elle  être  aussi  parfaite  que  l'original?  et*  A 
alors  viennent  des  propositions  qui,  comme  cehcs  que 
nous  avons  rapportées  plus  haut,  sont  fort  loin  d’attri- 
buer au  Fils,  splendeur  de  la  magnificence  divine,  une 
bonté  essentielle,  un  être  vrai,  égal  il  l’être  du  Père; 


(1)  lu  S.  Soit. } II,  6.  OùÆtirort  tt,v  zzpoizn-j  yùpon  î/v.  to  St’ 

ou,  Stvzcpav  Si  ici . Ei  izâvrtx  <3<à  tou  Xoyou  cytvtTO,  où/  ùitb 

tou  Xoyou  cytvtTO,  txXX’  ûirô  xpctTTOvoî  xotî  ptiÇovoç  Tzutpà  tov  Xôytrv. 
C.  Ccls.,  VIII,  14  ; In  S.  Joli. , XIII,  3.  Le  Christ  est  la  vie,  le  Père 
est  plus  élevé  que  la  vie. 

(2)  Du  Pr inc. , IV,  35.  Ei  Si  ô izazrjp  c/nreptiyct  zà  iravra,  t£jv 
Si  irdtvTO'V  te  irpvj  h uiôç,  Sfjov  ort  xotî  Tlv  uiôv.  AXXoç  Si  Ttç  Çr.-rrioc: , 
ci  àXr,0Èî  t 0 ôfioîa);  tov  S'cbv  ùtp  ’ tauToû  yivcioxtoôcct  tw  yivûoxccdou 
owtÔv  vTrb  toû  poveyEvoûç,  xott  à7royavctrott,  Sri  r'o  c ipvjpc'vov,  ô irotriip 
ô nifiipaç  f/t  fjtciÇoiv  pou  içiv.  Èv  -rSffiv  àXr,0t’ç,  toçc  xoù  tv  tô>  vocTv  ô 
zzazrjp  pi tÇovwç  xot:  zpavozcpoiç  xoù  TcXdoTEpw;  vocTtou  ùf  ’ ÉauToù  v 
iurb  toû  uioû.  In  S.  Joli. y XXXIII , 18. 

(3)  De  Princ.y  I , a,  6.  Selon  S.  Jérôme  : Filium  quantum  ad 
Patrem  non  esse  veritatem , quantum  ad  nos  imaginariain  veri- 
tatem. 
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alors  il  regarde  le  Fils  comme  l’image  de  la  bonté  du 
Père  (i);  et  il  doute  si  la  bonté  essentielle,  la  bonté  par 
nature,  qu’il  reconnaît  d’ailleurs  au  Fils,  ne  doit  pas 
être  entendue  dans  le  sens  où  nous  la  prenons  en  parlant 
des  hommes  bons,  dont  le  bien,  par  leur  persistance 
dans  les  bonnes  actions , devient  une  seconde  nature  et 
une  propriété  essentielle  (a).  Mais  de  ce  point  de  vue 
découlent  les  assertions  les  plus  contradictoires.  Le  Fils 
de  Dieu  n’est  plus  Dieu,  mais  un  Dieu;  n’est  plus  Dieu 
lui-même,  mais  simplement  un  être  devenu  Dieu  par 
communication  de  la  divinité,  un  être  qui  a absorbé  la 
divinité  en  lui  en  s’attachant  à Dieu  le  Père.  S’il  n’était 
pas  toujours  demeuré  près  de  Dieu,  persistant  à con- 
templer sans  cesse  la  profondeur  divine,  il  ne  serait  pas 
Dieu.  De  même  que  nous  nous  rapportons  au  Verbe  de 
Dieu,  et  qu’en  participant  au  Verbe,  nous  tenons 
quelque  chose  du  raisonnable  et  du  divin  , de  même  le 
Verbe  se  ''apporte  au  Père.  Comme  nous , le  Verbe  a 
continuellement  besoin  de  la  nourriture  spirituelle  du 
Père , qui  seul  est  exempt  de  tout  besoin , et  se  suffit  à 
lui-même  (3).  Nous  pouvons  comprendre  l’unité  du 


( i)  De  Pline .,  I,  2,  12  sq.  ; In  S.  Joli.,  XIII,  36  ; In  S.  Matt/i., 
XV,  i o.  Xpr,  Si  t'iSéjtxt,  on  cvraûQa  fitv  xup it»i  “o  àyaOov  iiù  tou  3toù 

Ttraxrai  pôvou. Koù  ô aurrip  Si,  &ç  tçtv  tcxùv  toü  3toü  tou 

àopârou,  oÜtgoç  xai  r r,;  àyaôôrrjToç  oeÙtoù  tixwv. 

(2)  De  Princ.,  II,  6,  6;  IV,  3i.  Dans  les  deux  passages  il 
n’est  évidemment  question  que  de  l’àme  du  Christ,  laquelle,  tou- 
fois,  dans  la  doctrine  d’Origène,  n’est  pas  essentiellement  differente 
du  voüî  ni  du  Xoyoj. 

(3)  In  S.  J oh.,  II,  2.  ïlôcv  & to  tt apà  To  aÙTÔQtOî  pUTOyn  t^î 
cxeivou  3cotï]to;  3eo7roioùpevov  oùj^  o 3iôç,  àXXà  Seo;.  KupiÙTcpov  Sv 
XtyofTû,  w irocvruç  ô irpwTOTOxoî  iraun;  xTictuï,  are  Trpwroç  tû  irpb; 
rbv  3*»v  cTvou  amxTotç  3cot»)toç  «iç  iaurôv,  tçt  ripnwicpo;  toTç 
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Fils  avec  le  Père,  clans  le  sens  de  ces  mots  : La  foule 
des  croyants  n’a  qu’un  cœur  et  qu’une  âme  (t).  Ainsi, 
la  représentation  que  le  Père  comprend  plus  que  le  Fils,  * 
et  que,  par  suite  de  ce  point  de  vue,  le  Fils  comprend 
plus  que  le  Saint-Esprit,  cette  représentai  ion , disons- 
nous  , implique  la  doctrine  que  le  Père  est  plus  grand 
que  le  Fils , et  le  Fils  plus  grand  que  le  Saint-Esprit,  puis- 
que le  Père  comprend  tout  être,  que  le  Fils  comprend 
toute  essence  raisonnable,  et  le  Saint-Esprit  tous  les 
êtres  saints.  Les  expressions  qui  servent  à formuler  cette 
doctrine  (2)  portent  infailliblement  à conjecturer  qu  elles 
cachent  la  pensée  dont  nous  suivons  ici  les  mouvements. 
Cependant  on  11e  peut  pas  conclure  nécessairement  de 
la  manière  dont  les  ordres  et  les  prescriptions  des  trois 
sujets  divins  sont  répartis  dans  cette  doctrine,  qu’au  ju- 
gement d’Origène,  le  Fils  et  le  Saint-Esprit  possédaient 
une  autorité  moindre  que  le  Père  (Origène  prévient 
lui-même  contre  une  telle  conclusion  (3));  car,  selon 
ce  Père  alexandrin,  la  vérité  de  tout  être  réside  es- 
sentiellement et  uniquement  dans  les  êtres  raisonnables 
et  saints. 


Xoiiroïç  Trop  ’ ocùrov  3eoÎV,  «ov  b 3toç  3 'eôç  cçt. AXXà  irâXtv  rûv 

irXtiovwv  clxôvuy  r,  âoytx'jnoî  tixùv  ô -irpbç  -rov  3t£v  içi  Xoyoç,  b;  tv 
àp'/r,  r,v  Tu  iï-jat  îrp’oç  TOv  SVov  «ci  ptcvuv  3tbç,  oùx  âv  ô’  aùro  ieyp- 
xwç,  e!  pù)  irp bq  r'ov  3tbv  r,v , xat  oùx  ixv  pttvaç  3ti$ , ci  pm  irApcpty* 
r ri  âôiaXtiiTTw  3i<x  toü  rrarpixov  [3âQouî . Jb.  3 ; XIII,  3/J  -,  36  : de 
Princ.,  1,2,2.  Il  est  superflu  de  défendre  l’orthodoxie  d’Ori- 
gène dans  le  sens  nieéen  après  de  tels  passages , comme  on  l’a  encore 
souvent  essayé  dans  ces  temps  modernes , par  exemple  Stauden- 
maier.  Philosophie  du  Christianisme , I,  468  sq.  Il  est  certain 
qu’il  n’est  point  ici  question  de  l’humanité  du  Christ. 

(1)  C.  Cels.,  VIII,  ta. 

(2)  De  Princ.,  I,  3,  5}  8. 

(3)  V.  les  passages  déjà  cités  plus  haut.  De  Princ.,  1,3,7. 
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Si  nous  suivons  maintenant  cette  dernière  tendance 
de  la  pensée  d Origine,  nous  dirons  qu’il  n’emploie 
même  pas  une  expression  inconsidérée  lorsqu’il  nomme 
le  1-  ils  de  Dieu  une  créature.  Le  Fils  de  Dieu  se  distingue 
des  autres  créatures  par  cela  seul  qu’il  11e  laisse  jamais 
pénétrer  le  mal  en  lui  (i),  qu’il  habite  toujours  auprès 
de  son  Père,  et  qu’en  le  contemplant,  il  tient  sa  perlèc- 
tion  de  toute  éternité;  mais  il  a ceci  de  commun  avec 
les  créatures,  qu’il  ne  possède  tout  bien  que  parce  que 
le  bien  lui  est  communiqué , et  qu’il  y participe.  On  peut 
donc  appliquer  au  Fils  la  proposition  d’Origène,  que  le 
bien  qui  n’est  bien  que  par  communication  11e  peut  pas 
être  égal  au  bien  par  essence  (2).  Une  autre  opinion  cor- 
respond parfaitement  à cette  dernière  : Origène  juge  in- 
finiment grande  la  distance  qui  sépare  le  Créateur  et 
son  Fils  (3)  ; car  il  y a entre  eux  une  différence  essen- 
tielle, comme  entre  le  fondement  d’un  édifice  et  cet 
édifice.  Lorsqu’on  pèse  ces  conséquences,  on  ne  peut 
pas  douter  qu’Origène  ne  soit  quelquefois  enclin  à con- 
sidérer le  Verbe  de  Dieu  comme  une  simple  créature. 

Si  l’on  compare  ces  tendances  opposées , contradic- 
toires, de  la  doctrine  d’Origène  les  unes  avec  les  autres, 
afin  de  se  rendre  compte  de  celle  qui  est  essentielle  au 
système  entier  de  ses  pensées , et  de  celle  qui  n’a  été 
suivie  qu’occasionnellemcnt , comme  cela  a lieu  dans  les 
doctrines  imparfaitement  développées,  alors  on  ac- 


(1)  De  Princ.  IV,  3r. 

(2)  C.  Cels.,  VI , 44-  Où  yàp  o7ov  r ’ îv  ôfio<o>ç  u-jai  tm  oùtiwÔcÔç 
<xyoc9r7>  àyaGôv  -ro  xarà  <rufn6tS<i'cbç  xa'i  éf  ciriytvr/juiaroç  àyaQôv. 

(3)  Tn  S.  Joh.,  XIII,  2Ü.  Où  euyxpivcTcu  xar’  oùolv  t<ù  irarpi  • 

tixùv  yào  èçi  ttÎî  àyoiOÔTUiToç  otùroù  xat  àirotùyaof*a  où  roü  S’es!!,  ôt/Xà 
rîïî  5oÇi m ofùrov  xat  àiiSim  aùroù  xat  étTfxiç  où  toS  -narpég, 

àXXà  T*)ï  O’Jvâfittoç  aùroü. 
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quiert  la  pleine  conviction  que  la  première  de  ces  ten- 
dances est  plus  conforme  que  la  seconde  à l’ensemble 
des  pensées  d’Origène.  Nous  avons  bien  vu  que  la  dif- 
férence du  Fils  de  Dieu  d’avec  son  Père  ne  paraissait 
pas  nécessaire  à Origène,  précisément  parce  qu’il  cher- 
chait à s’expliquer  comment  le  Dieu  indivisiblement  un 
et  immuable  est  et  vit  dans  beaucoup  de  choses  dont  il 
est  le  principe  indiscernable , ainsi  que  de  leurs  états 
changeants  ; mais  la  tendance  essentielle  de  la  doctrine 
d’Origène  devait  aboutir  à reconnaître  que  la  plénitude, 
la  puissance  entière  de  Dieu  est  dans  le  Fils  de  Dieu; 
qu’il  ne  doit  pas  être  considéré  comme  créature,  mais 
comme  esprit  créateur;  qu’il  est  véritablement  parfait 
comme  Dieu  le  Père  ; qu’à  ce  titre  il  peut  être  un  vrai  mé- 
diateur entre  Dieu  et  ses  créatures  ; qu’à  ce  titre  il  peut 
révéler  l'absolue  véritc-et  commitniquer  l’essence  divine. 
Ajoutez  qu  Origène  aspire  à reconnaître  tout  le  divin 
comme  raison  pure,  comme  esprit  pur,  comme  incor- 
porel et  insensible;  d’où  il  suit  clairement  que  les  êtres 
seuls  qui  ont  affaire  au  sensible  peuvent  être  revêtus 
d’étendue  et  des  propriétés  de  l’étendue;  mais  que  le 
spirituel  et  le  suprasensible , ainsi  qu’il  a été  dit  précé- 
demment, ne  se  compose  point  de  parties,  et,  en  con- 
séquence, ne  peut  être  communiqué  fragmentaire- 
ment  (i).  Si  l’on  examine  ce  principe  fondamental,  qui 
a jeté  de  fortes  racines  dans  l’esprit  d’Origène , on  recon- 
naîtra qu’un  incident  seul  a pu  le  pousser  à nommer  le 


(l)  De  Princ.  IV,  3l.  Ne  quis  tamen  nos  existimet  per  hæc 
illud  affirmare  , quod  pars  aliqua  deitatis  iilii  Dei  fuerit  in  Christo, 
reliqua  tamen  pars  alibi  vel  uhique,  quod  illi  seutire  possunt , qui 
naturatn  substantiæ  incorporeæ  atque  invisibilis  ignorant.  Impossi- 
bile  namque  est  de  incorporeo  partent  dici  aut  divisionem.aliquam 
fieri. 
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Père  plus  grand  que  le  Fils.  C’est  de  même  à ce  principe 
qu’il  faut  rattacher  finalement  Inspiration  à écarter 
toutes  les  représentations  temporaires  des  principes 
suprasensiblesdu  monde. C’est  pourquoi  ilditde  l’Esprit- 
Saint,  sur  qui  sa  doctrine  est  du  reste  fort  incomplète, 
tout  comme  celle  des  Pères  de  l’Eglise  précédents,  que 
l’on  ne  peut,  sans  blasphème,  le  concevoir  passant  de 
l’ignorance  à la  science;  car  les  choses  divines  ne  peuvent 
être  pensées  sans  des  rapports  temporaires  (i).  Cette 
observation  s’applique  aussi  assurément  au  Fils  de  Dieu, 
et  c’est  de  ce  côté  que  tendent  toutes  les  représentations 
exprimant  un  passage  de  la  perfection  de  Dieu  le  Père  à 
Dieu  le  Fils , et  une  procession  analogue  du  Fils  au  tem- 
poraire, au  sensible.  Nous  ne  pouvons  donc  regarder 
que  comme  un  vestige  de  représentation  sensible  le  mé- 
lange qu’Origène  opère  parfois  entre  le  Fils  et  les  créa- 
tures. Cela  arrive  surtout,  ce  nous  semble,  par  deux  mo- 
tifs , qui  résultent  du  développement  incomplet  de  cette 
doctrine.  Tantôt  Origène  confond  la  dépendance  du  Fils 
par  rapport  au  Père,  laquelle  est  exprimée  dans  sa  nais- 
sance, dans  sa  procession,  avec  la  dépendance  des 
créatures  relativement  au  créateur  ; tantôt  il  admet  une 
imperfection  de  la  création,  qui  doit  nécessairement 
réagir  sur  la  représentation  de  la  force  créatrice  de  Dieu. 

Pour  comprendre  avec  justesse  ce  dernier  point,  nous 
devons  aborder  sa  doctrine  du  monde.  Origène  soutient 
que  Dieu  s’est  révélé  pleinement  par  son  Verbe,  mais  il 
entend  surtout  par  là,  expressément,  la  connaissance  de 
tous  les  mystères  , et  par  conséquent  aussi  de  tous  les 
êtres  du  monde  (2).  Nous  ne  pouvons  pas  blâmer  ce 


(0  1b.  I,  3,4. 

(2)  De  Princ.  I,  2,  3;  II,  11 , 5. 
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point  de  vue;  il  implique  nécessairement  la  conviction 
que  Dieu  doit  être  connu  par  ses  œuvres , et  ne  se  révèle 
à nous  que  par  elles  (i).  Origène  ne  s’effraie  ni  de  la 
multiplicité  des  connaissances  qui  nous  sont  nécessaires 
pour  apercevoir  pleinement  1 Être  et  saisir  le  Verbe  de 
Dieu,  ni  de  la  longueur  du  temps  que  demande  l'acqui- 
sition de  toutes  ces  connaissances  (2)  : cette  sérénité 
prouve  quun  esprit  vraiment  scientifique  vit  en  lui. 
Mais , placé  à ce  point  de  vue,  il  surgit  dans  son  esprit 
une  représentation  qu’il  emprunte  à la  philosophie 
grecque;  selon  cette  représentation,  comme  il  a déjà  été 
remarqué,  le  Fils  de  Dieu  peut  être  conçu,  à la  manière 
des  Platoniciens,  comme  le  monde  intelligible,  comme 
l’idée  de  toutes  les  idées;  ou,  selon  les  conceptions  stoï- 
ciennes, comme  un  rapport  rationnel  (Xôysç)  qui  com- 
prend en  lui  tous  les  rapports  de  même  nature  (3).  Il 
n’est  certes  pas  facile  de  concilier  cette  représentation 
avec  la  doctrine  chrétienne  qui  établit  une  différence 
essentielle  entre  le  créateur  et  sa  création.  Il  en  résulte 
aussi  une  foule  d’expressions  qui  peuvent  être  expliquées 
dans  le  sens  d’une  doctrine  des  émanations , car  le  Verbe 
de  Dieu  est  conçu  comme  renfermant  en  lui  la  plénitude 
des  êtres  rationnels , laquelle  procède  de  lui  et  rayonne 
dans  la  multitude  des  esprits  : évidemment  l’indivisibilité 
du  spirituel  11’est  point  maintenue  ici  (4).  Quoi  qu’il  en 


(1)  Ib.  I,  i,  6. 

(2)  Ib.U,  n,5. 

(3)  C.  Cels.,  V , 3g.  Tov  Ætûftpov  3e'ov  ovx  5XXo  rt  Xtyoptv  5 

TÔv  ■jcepiexrixôv  iravr'oç  oÙtivocoÛv  Xcyr.u  tô>v  xarà  tpiic iv  xai  izoor,yov- 
[Ujuç  yiytvr/fjuvwv  x&i  ti;  roC  iravfô;  Xôyov. 

(4)  /«  S.  Joli.,  XXXI I,  18.  OX*;  fù'j  ouv  oTJjiat  rrjç  oôÇrjç  roû 
S’coü  aù toî>  a7r<xuyaofxct  cTvac  tov  uîov  — — yQavctv  pcvToi  yi  àiro  tov 
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soit,  nous  ne  sommes  pas  accoutumés  de  prendre  les 
expressions  dOrigène  trop  strictement,  et  nous  serons 
ici  d'autant  moins  rigoureux  qu’Origène  exprime  sans 
ambiguïté  sa  foi  à la  création  de  rien  (t).  D’où  viennent 
ces  expressions  équivoques?  C’est  qu’Origène  n’était 
poinl  certain  du  rapport  de  la  création  à Dieu,  et  que  les 
pensées  mêmes  dans  lesquelles  il  développait  ce  rapport 
ne  se  présentaient  que  pleines  d’indécision. 

Si  Oiigène  avait  persisté  dans  son  idée  que  les  esprits 
créés  ne  sont  que  des  parcelles  de  la  splendeur  univer- 
sellede  Dieu,  il  n’aurait  pu  être  convaincu  que  les  œuvres 
de  Dieu  sont  parfaites.  Et  cependant  il  exprime  cette  con- 
viction à plusieurs  reprises  : il  soutient  cpie  les  êtres  ra- 
tionnels étaient  parfaits  dans  le  paradis,  c’est-à-dire  avant 
le  péché;  car  Dieu,  parfait,  n’avait  pu  rien  créer  d’im- 
parfait (a).  Cette  pensée  en  amena  une  autre  : tous  les 
esprits,  concluait  Origène,  avaient  été  identiques  primi- 
tivement, parce  que  leur  perfection  exclut  toute  diffé- 
rence. Procédant  d’un  principe  qui  est  un,  sans  diver- 
sité , ils  ne  pouvaient  être  que  d’une  seule  et  même 
nature;  ou,  selon  une  expression  plus  platonicienne,  il 
serait  contradictoire  avec  la  justice  de  Dieu  que  des  dons 
eussent  été  départis  inégalement  aux  esprits  sans  motif, 
sans  qu’on  pût  leur  imputer  de  faute  ou  leur  attribuer 
de  mérite  (3). 


àTrauydtTfiaro;  toutou  Or,;  oÀi;;  ôojrj;  [xtptxà  àna-j-ydafiara  cm  -njv 
XoiWTiV  ).oytxir,v  *T(Vlv. 

(i)  De  Princ.  I,  preej.  4;  in  Grnes,  p.  2.  Dans  ces  passages  il 
n’est  nullement  question  <le  la  création  de  la  matière. 

(a)  Tn  S.  J oh..  XIII , 37.  n«;  oùx  âroirov  tôv  — -nrotr  ipa  àrtXoù; 
■notr,Tr,-j  ytymiva <",  Ib.  Ka9  ou;  yiync'j  txoc-ov  rûv  xTicpârcov 

Xoyouç,  cçi  xotXov.  CI',  c.  Cels.,  VI , 61, ; De  Princ.,  II,  1 , t. 

(3)  De  Princ.  1,6,  2;  II,  t , 1 ; 9 , 4 ; 6.  Hic  cum  in  princi- 
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Mais  la  perfection  primitive  des  créatures,  telle  qu’il 
la  pose,  u’empéche  pas  Origène  de  reconnaître  que  les 
créatures  doivent  acquérir  leur  perfection  par  leur  fait 
propre;  car  la  perfection  des  créatures  a un  caractère 
particulier , mais  n’est  point  comparable  à la  perfection 
du  Créateur.  Le  bien  est  essentiel  au  Créateur  ou  à la 
Divinité  dans  ses  trois  hypostases;  mais  le  bien  ne  réside 
pas  dans  les  créatures  naturellement  ou  substantielle- 
ment , mais  comme  accident  pur  et  simple  et  d’une  ma- 
nière changeante.  Elles  ne  peuvent  donc  parvenir  à la 
sainteté  et  à la  sécurité  dans  le  bien  que  par  leur  propre 
action;  alors  il  est  donc  dans  leur  nature  qu’elles  ne 
soient  pas  moins  capables  de  mal  que  de  bien  (i).  Aussi 
Ürigène  n’hésite-t-il  pas  à conclure  qu’il  était  impossible 
à la  toute-puissance  divine  de  destiner  dès  le  commence- 
ment à une  vertu  parfaitement  stable  l'homme  ni,  en 
général , tous  les  esprits  créés  qui  sont  semblables  les 
uns  aux  autres  dans  l’origine , car  cela  répugne  à la  na- 
ture des  choses  : la  vertu  ne  peut  être  conquise  que  par 
les  actes  libres  ; et  abolir  la  liberté,  c’est  détruire  du 
même  coup  la  vertu  (2).  Nul  être  créé  n’est  donc,  par 


pio  crearel  ea,  quæ  creare  voluit,  id  est  rationabiles  naturas , nut- 
lam  liabuit  aliam  creandi  causant , nisi  propter  se  ipsum,  id  est 
bonitatem  suain.  Quia  crgo  eorum  , quæ  creanda  erant,  ipse  exsti- 
tit  causa,  in  quo  nequé  validas  aliqua  neque  permutatio  ncque 
impossibilitas  inerat,  æquales  creavit  omnes  ac  simiies,  quos  crea- 
vit , quippc  cum  nulla  ei  causa  varietalis  ac  diversitatis  cxisteret. 

n.  7- 

(t)  De  Princ.  I,  2 , 4 ; 5 , 3;  5;  8 , 3.  Nihil  est  in  omni  ratio- 
nabili  natura,  quod  non  tam  boni , quain  mali  sit  capax. 

(2)  C.  Cels .,  IV,  3.  Où*  oTôv  tc  ?/V  t£>  dti'ot  Swifict  foii' 
tiravopOcioruî  Seo/rfvov;  iroôïcati  roù;  àvôpÛTrouî,  àl\  ’ aùro0rj  oiroo- 

jou'ou;  «1  TCACio'JÇ. Aptrÿjç  fj.lv  iàv  àvtXtiç  to  cxovstov  àvciXt; 

aÙTrjç  xaî  r»v  oûffiav . 
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nature,  fils  de  Dieu  ; il  a reçu  seulement  la  faculté  de  le 
devenir,  en  écoutant  toujours  davantage  les  paroles  de 
Dieu  et  en  persévérant  toujours  plus  dans  l’amour  du 
prochain,  jusqu’à  ce  qu’il  se  soit  approprié  la  perfection 
(pii  lui  est  destinée(i  ).  Vivre  selon  le  bien , telle  est  notre 
tâche  (2).  La  base  de  toutes  ces  propositions,  c’est  que 
les  esprits  créés  participent  originellement  au  bien,  mais 
non  à la  perfection  en  réalité  : ils  11e  possèdent  que  la 
faculté  du  bien.  C’est  en  cela  que  consiste  leur  perfection 
naturelle. 

On  le  voit  : Origène  tient  la  liberté  de  la  volonté  pour 
une  qualité  essentielle  aux  esprits  créés,  parce  que 
tous  les  esprits  créés  ont  une  essence  également  ration- 
nelle , et  la  liberté  est  essentielle  à la  raison.  Les  êtres 
raisonnables  se  distinguent  des  objets  inanimés,  aussi 
bien  que  des  plantes  et  des  animaux  dépourvus  de  rai- 
son, quoique  parmi  ces  animaux  quelques  uns  se  rap- 
prochent des  êtres  raisonnables;  ceux-ci,  disons-nous, 
se  distinguent  en  ce  qu’ils  ne  sont  point  obligés  d’obtem- 
pérer aux  représentations  qui  leur  sont  suscitées  du  de- 
hors , et  qu  ils  ont  la  faculté  d’acquiescer  aux  représenta- 
tions qui  les  sollicitent  au  bien  ou  qui  les  attirent  dans 
une  voie  opposée  (3).  La  notion  de  liberté  qui  est  le  prin- 


(1)  In  S.Joh.  XX,  27. 

(2)  De  Pri ne.  III,  1,  6. 

(3)  Ib.  3.  To  j/tv  oov  ùiro7rt<Ttiv  to<5e  ti  tcoï  tÇcoOcv  (favraciaev  xt-  - 
veüv  to lâvSs  >5  tokxvÆe  ôfioXoyovfiE’vcoî  oùx  cçt  tmv  c<p  ’ rijxïv  ' to  iè  xpTvai 
oÙtuc'i  yprisoioOoti  tû  yévo pitvw  ri  iripaç  oùx  SXkou  Ttv’oç  Épyov  fi  toü  Iv 
r,pûv  Xoyou  éçi.v,  r,rot  icapà  ràî  àipopita-  IvtpyoüvTOî  ruâç  irpèç  roeç 
irri  to  xaAôv  irpooxaXoupEvocî  xal  to  xaQwov  b pu  deç,  fi  tiri  to  Èvotvtiov 
ixTpcnovToç.  Toute  celte  dissertation  du  deuxième  §,  ainsi  <]ue  la 
dissertation  dans  le  parallèle  de  Oral.,  G , se  rattachent  aux  idées 
stoïciennes,  v.  g.  à la  distinction  entre  eifiç,  <pû«7iç,  et  Àôyoç, 
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cipe  de  cette  distinction,  repose  sur  la  doctrine  stoïcienne 
qui  professe  que  nous  avons  le  pouvoir  de  faire  servir  au 
bien  ou  au  mal  les  représentations  qui  naissent  en  nous 
naturellement  et  nécessairement , de  les  approuver  ou 
de  les  désapprouver.  Pour  démontrer  son  assertion, 
Origène  s’appuie  sur  l’expérience  : tous  nos  mobiles 
nous  offrent  une  certaine  vraisemblance , mais  ne  sau- 
raient exercer  un  pouvoir  coactif  sur  la  raison  dominante 
en  nous  (i).  Ces  propositions  établissent  notre  liberté  et 
n’admettent  pas  que  uous  pussions  être  mus  nécessaire- 
ment par  les  représentations  suscitées  du  dehors  ; mais, 
d’autre  part,  Origène  ne  veut  point  accorder  que  notre 
nature  intime  soit  le  mobile  nécessaire  de  nos  actions, 
puisque  nous  pouvons  par  la  raison  diriger  cette  nature 
et  la  surmonter  (2).  En  outre,  il  justifie  sa  doctrine  tou- 
chant la  liberté  des  esprits  , de  ce  reproche  que  la  Pro- 
vidence et  la  toute-puissance  de  Dieu  nous  destinent  au 
bien  et  au  mal.' La  Providence  divine  ne  doit  point  abolir 
la  liberté  de  la  raison , parce  que  la  Providence  présup- 
pose la  volonté  libre,  et  qu’elle  a tout  déterminé  en  vue 
de  la  bonne  ou  de  la  mauvaise  volonté  (3).  Quant  à la 


aux  idées  de  yavraaea,  de  ^pŸjoOai  raaç  «pavraiïacç,  de  ôppfj,  de 
ouyxorâ0t<7iî.  etc.  De  même  pour  la  notion  entière  de  la  liberté 
qui  est  un  des  points  importants  de  la  doctrine  d’Origènc. 

(1)  De  Princ.,  III,  1,4.  Ei  St  tiç  aùr'o  rb  cçwGev  Xcytt  «v ou 
rowvSt,  ô>çt  àôuvotrwç  ej£Eiv  àvriÇAt^ai  aurai  toimSc  yevo/xcvù),  ouroî 
iiri<pjadcra>  roîç  iSiotç  nâOcet  xai  xivriptaaiv,  ei  pd)  tbôoxriui;  yturac  xai 
ouyxar  âQiot;  xai  font)  roü  r,yiptovcxou  inc  roSc  tc  S là  râcoe  ta;  inOa- 
vôryjraç-  De  Orat.,  6.  IltÔavoîç  Xôyotç  ^pwptvoj. 

(2)  De  Princ.,  III,  t , 5.  IlâXiv  Si  au  JuXnv  -rijv  xaraaxruiîv  ai- 
reâsOai  irapà  ri>  «vapytç  tçt.  Origène  ne  s’accorde  point  entièrement 
avec  la  nouvelle  école  stoïcienne. 

(3)  De  orat.  6;  in  Gen.  6,  p.  to.  C’est  eu  vertu  de  ce  principe 
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coopération  de  Dieu  pour  l'accomplissement  du  bien , 
naturellement  Origène  11e  veut  point  la  nier;  mais  si 
nous  parvenons  au  salut,  c’est  bien  plutôt  l’œuvre  de 
Dieu  que  l’œuvre  de  l’homme  : de  même  le  pilote , qui 
amène  son  navire  dans  le  port , en  attribue  bien  plus 
1 honneur  à Dieu  qu  à lui-même;  toutefois,  la  liberté  de 
1 homme  n est  pas  détruite  par  là  ; car  autrement  les  pré- 
ceptes seraient  vains,  et  ni  éloge  ni  blâme  ne  pourrait  être 
exprimé  sur  le  bien  et  sur  le  (1).  Ce  qu’il  y a de  très 
certain , c’est  que  nous  11e  pouvons  attribuer  le  mal  à 
Dieu;  nul  être  raisonnable  n’est  destiné  au  mal  et  à la 
coi i option  ; Dieu  permet  le  mal,  mais  il  ne  l'accomplit 
pas  ; on  ne  peut  déduire  le  mal  que  de  la  liberté  des  êtres 
1 aisonnables  (2).  Il  est  donc  admis  absolument  que  lu 
véritable  connaissance  de  Dion  et  le  salut  de  notre  âme 
ne  peuvent  être  attribués  qu  à Dieu;  car  notre  volonté 
ne  suffit  pas  à nous  donner  le  cœur  pur,  qui  seul  peut 
apercevoir  Dieu;  mais  tout  cela  dépend  de  notre  liberté, 
puisque  Dieu  a résolu  d'accorder  sa  grâce  à ceux-là  seuls 
qu’il  prévoit  devoir  en  être  dignes  (3).  C’est  aussi  sous  < e 
rapport  qu’Origène  affirme  ce  en  quoi  lui  paraît  consis- 
ter principalement  la  liberté  de  la  volonté,  c’est-à-dire  la 
dépendance  de  la  volonté  relativement  à la  représenta- 


qu’il  justifie  l’accord  de  nos  actions  avec  les  signes  célestes  , fonde- 
ments dé  fastrologie. 

(1)  D*  Princ.,  III , i , 18.  K où  tire  rîjç  rpcrtpaç  yvüv  mampiaf 
-jroXXairXaatôv  tçiv  e!ç  impèoXiiy  T'0  ùro  toù  3coîi  toü  àjr'o  toÛ  if  ’ 

(2)  C.  Ccls.  VII,  68  ; in  cp.  ad  Tit.  p.  69G. 

(3)  C.  tels.,  X II,  33.  Ettci  S ’ oûx  otÙT«px*jç  r,  r,pnTcpa  irpoat- 
ptaiç  trpoç  to  — avry;  xotOapav  tjjciv  tvj  11  xotp&av,  <xXXà  r,p~v  i5e7  xt iÇ'.vroç 
aù-riiv  -rotauTniv.  lb.  fa  ; 44- 


/,68  LIVRE  QUATRIÈME, 

tion  ou  au  thëorétiqüe  en  général.  Assurément  on  ne 
saurait  concevoir  la  libre  volonté  d’accomplir  le  bien 
sans  la  connaissance  du  bien  ou  de  Dieu  ; mais  la  con- 
naissance même  de  Dieu  ne  nous  contraint  pas  de  prendre 
la  voie  de  la  vertu;  si  nous  n’agissions  pas,  en  outre,  de 
notre  propre  mouvement,  nous  ne  serions  pas  en  état 
d’entrer  dans  cette  voie  ( i ).  Un  éclaircissement  est  encore 
fourni  par  la  formule  suivante  : la  volonté  générale  de 
faire  le  bien  nous  est  sans  doute  donnée  de  Dieu,  mais 
la  tendance  particulière  de  la  volonté  vers  ceci  ou  cela, 
vers  le  bien  ou  le  mal,  dépend  de  nous  (a). 

De  cette  doctrine  de  la  liberté  des  créatures  raison- 
nables il  résulte  que  ces  créatures  sont  changeantes, 
muables.  Leur  nature  ne  comporte  pas  l’essence  immua- 
ble de  Dieu  (3).  La  perfection  que  Dieu  leur  accorde  ne 
leur  est  pas  propre,  car  tout  ce  qui  nous  est  donné  peut 
nous  être  repris  ou  être  altéré  par  nous.  Kotre  liberté 
nous  vient  delà  grâce  divine,  afin  que  nous  nous  appro- 
prions nous-mêmes  ce  qui  nous  est  donné;  mais  la  pos- 
sibilité de  s’écarter  du  bien  existe  toujours  (4).  Telle  est 
donc  la  présupposition  d'Ürigène  , que  les  esprits  créés 
sont  effectivement  déchus  de  Dieu , et  se  sont  consacrés 


(1)  De  Princ.,  III,  l , aa.  Oute ro  iip’  r,puv  j^wptç  rüt  trttçr,un; 

TOV  S-EOÛ,  ou rc  r,  ÈinçTîfH)  tou  3toù  irpoxo'irMtv  r,/i5ç  âvotyxâÇti,  tàv  pi 
x«t  r.ucïç  lire  to  «xyaâov  ri  (TuvEitNxywfMv.  0 

(2)  lb.  19. 

(3)  C,  Ccls.,  V,  2 1 . Où  yàp  Sv-jarat  yupîioat  r'o  tto<vt»  arptirrov 
tou  Aeou.  Di  »S.  Ju/i .,  II,  il. 

(4)  J)e  Princ.  II,  9, 2.  Omne,  quod  datum  est,  etiam  auferri 
et  recedere  potest.  Recedendi  autem  causa  in  eo  erit,  si  non  recte 
et  probabiliter  dirigitur  moins  animorum.  Voluntarios  enim  et 
liberos  motus  a se  condilis  mentibus  creator  induisit,  quo  scilicet 
bonum  in  eis  prOprium  ficret. 
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au  mal.  Ce  qui  le  conduit  à admettre  cette  hypothèse  , 
c’est  le  mode  défectueux  des  choses  de  ce  monde , ainsi 
que  le  caractère  de  diversité  de  tous  les  êtres  créés , qui 
ne  participent  point  également  à la  perfection , ce  don 
originel  accordé  par  la  bonté  divine.  Ce  n’est  pas  en 
Dieu  qu’il  faut  chercher  le  principe  de  cette  défectuosité, 
mais  seulement  dans  la  liberté  des  êtres  raisonnables  : 
toutes  les  créatures  étaient  raisonnables  originellement. 
11  pourrait  paraître  singulier,  au  premier  regard,  de  voir 
Origène  admettre  que  tous  les  êtres  raisonnables  sont 
déchus,  ou  ne  participent  point  de  la  perfection  (i), 
excepté  l’âme  du  Rédempteur,  dont  la  notion  s’adapte 
au  système  d’Origène  malgré  lui.  Mais  cette  suppo- 
sition, ce  principe  admis  comme  tel,  est  cependant  en 
plein  accord  avec  ses  conceptions  philosophiques.  Ce 
principe  s’appuie  immédiatement  sur  ce  que  le  monde 
créé  en  général  est  regardé  comme  une  unité  , particu- 
lièrement le  monde  spirituel  qui  ne  parvient  à son  ac- 
complissement que  par  une  unité  parfaite  avec  lui-même 
et  avec  son  créateur.  Ainsi , en  dégénérant  de  cette  unité, 
les  esprits  l’ont  brisée,  et  tous  ceux  qui  participent  à 
cette  rupture  sont,  par  le  fait , sortis  de  leur  état  de  per- 
fection. Cette  déchéance  loin  de  Dieu  amène  une  division 
dans  le  inonde  spirituel  qui  n’est  rétabli  dans  son  unité 


(i)  De  Princ.  II,  9,6.  Quoniam  rationabiles  ipsæ  crealuræ 

arbitra  facultate  donatæ  sunt,  libertas  unumquemque  vo- 

luntatis  suæ  vel  ad  profectum  per  imitationeni  Dei  provoeavit  vel 

ad  defeclum  per  negligentiam  traxil.  Et  hæc  exstitit  causa 

diversitatis  inter  ratiouabiles  creaturas.  Si  les  êtres  raisonnables, 
même  les  anges  les  plus  élevés,  ne  participent  point  de  la  perfec- 
tion , cela  résulte  évidemment  de  ce  que  des  corps  et  des  âmes 
sont  attribués  à tous  les  anges.  De  Princ.  1,6,^;  II,  2,  I sq.  ; 
8,  1 ; IV,  27  ; 35. 

■ ' - .1  • 
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propre  que  par  la  sagesse  de  Dieu  ( i ).  Cette  unité  ne 
permet  donc  pas  même  qu’une  créature , fût-ce  le  Sau- 
veur, jouisse  de  la  perfection  tant  que  l une  d’elles  est 
encore  perdue  et  au  pouvoir  du  néant.  C est  la  commu- 
nauté de  seutiments  qui  fonde  l’unité , et  le  malheur  de 
l’une  des  créatures  suffit  à troubler  la  félicité  des  «mires. 
Toutes  les  créatures  sout  solidaires  comme  un  seul  corps, 
qu’elles  soient  sauvées  ou  qu  elles  ne  le  soient  pas  (2). 
C’est  à cette  doctrine  que  se  rattache  celle  du  diable , 
laquelle  a pour  but  général  de  représenter  le  mal  comme 
universellement  propre  au  monde , comme  embrassant 
l’histoire  entière  des  choses  créées  et  progressives;  et 
Origène  ne  l’entend  pas  autrement,  puisqu’il  considère 
le  diable  comme  le  commencement  d’une  formation  nou- 
velle dans  le  monde,  et  qui  finit  par  l’envelopper  tout 
entier (3). C’est  dans  un  sens  analogue,  quoique  plus  res- 
treint,qu’est  déduite  la  doctrine  de  la  culpabilité  générale 
des  hommes,  culpabilité  qui  dérive  de  la  chute  d’Adam  ,. 
parce  que  l’humanité  entière  doit  être  considérée  comme 
une  unité,  à laquelle  l’homme  ne  peut  s’exempter  de 
participer  individuellement^).  En  conséquence  de  cette 


(1)  De  Princ.  II  , 1 , 2.  Dcus  vero  per  ineffnbilom  snpienliæ 
stuc  arlem  oinnia  , quæ  quoquomodo  fiunt , ad  utile  aliquid  et  ad 
communcm  omuiü'm  transformais  ac  reparaus  profeclum  , bas 
ipsas  crealuras , quæ  a semetipsis  in  ian;um  animorum  vandale 
distabaut , in  unum  qucmdam  revotât  operis  sludiiquc  conseosum, 
ut  diversis  licet  minibus  anitnorum  unius  tameu  im.indi  plcniludiuem 
jufrfeclionemqne  consuminent,  atque  ad  unum  perfeeliouis  finein 
varietns  ipsa  înenQutc  tendat. 

(2)  Hom.  in  Lee.  VII,  a.  Unum  enim  corpus  est,  quod  jusli- 
ficari  exspeclatur,  unum,  quod  resurgere  dicitur  in  judicio. 

(3)  In  S.  /oh.  XX,  20,  p.  335;  21,  p.  343- 
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harmonie  de  toutes  choses  dans  le  monde,  Origène  a dû 
poser  en  fait  que  la  déchéance  des  esprits  loin  de  Dieu 
avait  eu  une  influence  sur  le  inonde  entier,  et  on  ne  peut 
concevoirun  esprit  qui  n’y  ait  pris  une  part  plus  ou  moins 
directe.  Les  esprits  mêmes  qui  ne  seraient  point  déchus 
auraient  été  entraînés  dans  le  sort  du  reste  du  monde , 
et  auraient  subi  la  vanité,  les  états  infimes  que  doivent 
éprouver  toutes  les  choses  du  inonde  sensible  (i). 

C’est  à ce  principe  que  se  rapporte  encore  un  autre 
point  de  la  doctrine  d’Origcne.  Comme  nous  l’avons  vu, 
lu  mutabilité  de  la  vie  est  déjà  impliquée  dans  la  notion 
qu’il  se  forme  de  la  créature.  Il  examine  très  attentive 
ment  cette  mutabilité,  afin  d'expliquer  par  là  la  dé 
chéance  des  créatures  loin  de  Dieu  ; mais  il  n’a  pas  encore 
épuisé  sa  notion  de  créature  ; il  considère  encore  celle- 
ci  relativement  à son  changement  dans  le  bien  , car  la 
créature  doit  se  rendre  propre  la  vertu,  et  avancer  tou- 
jours dans  l imitation  de  Dieu  (a).  Cette  doctrine  d’Ori- 
gène  suppose  donc  essentiellement  la  pensée  que  la 
créature  doit  parvenir  au  bien  par  ses  œuvres , par  ses 
actes,  par  sa  vie;  d’où  il  suit  qu  Origène  ne  peut  conce- 
voir une  créature,  parfaite  ou  imparfaite,  autrement  que 
dans  une  union  de  l’être  spirituel  avec  le  corporel , avec 
le  sensible,  le  materiel  (3)  ; cela  implique  naturellement 


(l)  De  Princ.  II.I,  5,  4-  Quod  si  est,  de  superiorihus  ad  infe- 
riora  descensum  est  non  solum  ab  bis  anitnabus , quæ  id  niotuum 
suorum  varielatc  meruerunt , veruni  et  ab  bis,  quæ  ad  totius 
ni  midi  ministerium  ex  illis  superioribus  et  invisibilibus  ad  hxc  in- 
feriora  et  visibilia  deductæ  sunt  licet  non  volentes. 

(•>,)  Voyez  plus  haut  De  Princ.  II , 9 , a.  Quo  scilicet  bonum 
in  eis  proprium  fieret.  lb.  6.  Ad  profectum  per  imitationein  Dei. 

(3)  De  Princ.  I,  6,  4.  Nullo  omnino  gencre  intellectui  mco 
occurrere  potest,  quomodo  tôt  et  tanlæ  substantiæ  vitam  agere  et 
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line  limitation  de  l’être  de  la  créature,  puisque  rien  de 
sensible  n’a  une  vérité  parfaite,  et,  tout  en  n’étant  pas 
une  illusion  , n’a  cependant  qu’une  analogie  avec  le  vrai, 
avec  l’intelligible  (i).  Cette  limitation  qui  circonscrit  ori- 
ginellement tous  les  esprits  créés,  peut  donc  être  consi- 
dérée par  Origène  comme  un  mal,  une  dégradation  ; il 
regarde  le  mal  simplement  comme  l’absence  du  bien  (2). 
Il  est  clair  que  ce  point  de  vue  s’accorde  pleinement 
avec  cet  autre  que  la  créature  est  telle  qu’elle  ne  peut 
comporter  en  soi  la  perfection  du  créateur  (3). 

C’est  à ce  principe  qu’il  faut  rapporter  la  doctrine  de  la 
série  infinie  des  mondes  sensibles,  quelque  singulière  que 
paraisse  cette  concordance  qui  est  cependant  parfaite.  La 
manière  dont  Origène  cherche  à établir  cette  série  n’est 
assurément  pas  propre  à mettre  en  lumière  les  pensées 
qui  le  dirigent;  toutefois,  elles  sont  assez  remarquables. 
Il  ne  doute  pas  qu’il  ne  concilie  sur  ce  point  les  tendances 
opposées  de  sa  doctrine.  D’un  côté,  partant  des  principes 
d’où  il  dérive  l’éternité  du  Verbe  créateur,  il  en  déduit 
aussi  l’éternité  de  la  création  (4).  D’un  autre  côté,  il  ne 


subsistera  sine  corporibus  possunt,  cum  solius  Dei,  id  est,  Patris 
et  Filii  et  Spiritus  sancti , naluræ  id  propriuin  sit , ut  sine  matc- 
riali  substanlia  et  absque  ulln  corporeæ  adjectionis  socielatc  in  tel— 
ligatur  subsistera.  Ib.  II,  2,  x sq.  ; IV,  35.  Quoniani  necesse 
erat  uti  corporibus  intellectualem  naturam , quæ  et  commutabilis 
et  convertibilis  deprebenditur  ea  ipsa  conditione,  qua  facta  est  ; 
quod  en i m non  fuit  et  esse  cœpit  etiam  boc  ipso  naturæ  mutabilis 
designatur;  ideo  nec  substantialem  habeat  vel  virtutein  vei  mali- 
tiain , sed  aceideutem , etc.  Hom.  in  Gcn.  I,  *. 

(t)  In  S.  Joh.  I,  a4,  P-  28. 

(2)  Ib.  II,  7. 

(3)  In  S.  Joh.  XXXII,  18;  C.  Cf: h.  VI,  33. 

(4)  De  Princ.  1 , 2 , 10  ; III , 5,  3. 
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pouvait  pas  rejeter  la  doctrine  qui  admet  le  commence- 
ment du  monde,  tel  que  le  soutenaient  unanimement  le 
christianisme,  Platon  et  les  stoïciens.  Il  s’en  réfère  donc 
à un  principe  dont  il  est  profondément  imbu , pour  se 
sauver.  Rien  d’infini  n’est  compréhensible,  Dieu  lui- 
même  ne  peut  pas  comprendre  l’infini.  Si  donc  le  monde 
est  intelligible,  il  doit  avoir  des  bornes  dans  le  temps 
comme  dans  l’espace , et  l’on  ne  saurait  le  concevoir  sans 
commencement  ni  fin  ( i ).  Nous  ne  pouvons  pas , et  Dieu 
pas  plus  <pie  nous,  considérer  le  monde  comme  incom- 
mensurable; le  monde,  pense  Origène  avec  Platon,  ne 
peut  renfermer  en  soi  qu’un  nombre  limité  d’êtres  rai- 
sonnables , le  nombre  que  Dieu  détermine;  et,  par  con- 
séquent, la  mesure  de  la  matière  dans  le  monde  peut 
s’apprécier  (2).  Ces  propositions  contradictoires  touchant 
l’éternité  de  la  création  et  la  durée  limitée  du  monde  se 
concilient  ainsi  aux  yeux  d’Origène:  il  faut  admettre  une 
succession  indéfinie  de  mondes  innombrables  mais  limi- 
tés que  traversent,  dans  des  conditions  différentes,  les, 
mêmes  êtres  raisonnables;  tantôt  la  matière  commence 
avec  ces  êtres,  tantôt  elle  finit  avec  eux  , suivant  qu’ils 
en  ont  ou  n’en  ont  pas  besoin  (3).  Il  semblerait  ainsi 
qu’une  série  infinie  de  mondes  est  plus  compréhensible 
et , pour  ainsi  dire  , moins  immense  qu’un  monde 
infini.  On  le  voit  : Origène  n’a  pas  su  secouer  ce  pré- 


( 1 ) lb.  1 ; 2 ; C.  Cels.  1 , 19. 

(2)  De  Princ.  II , 9 , 1 ; IV , 35. 

(3)  lb.  II,  3,  1 ; 3.  Il  convient  ici  de  comparer  la  traduction 
de  saint  Jérôme  et  le  fragment  grec.  lb.  IV,  7e  fragm.  éd.  Re- 
dep.  À-jtxyKri  fiïj  irpoiiyoupttvijv  -ruy^dtvov  rr,v  r£>v  ruptdtrwï  «pûciv,  ôAX’ 
ex  S'.al.ujtfj.rxTbiJ  ù'ptçctcdat  Ttva  aufiirrwpara  yivôucvot  rrtpi  rà  Xo- 
yty.oL  Stifxcjy.  ffcofiârwv  * xoù  TroiXiv  rrjç  trcocvopO&ixtwî  rrXtt taç  yivopév>jç 
tiç  t'j  fit)  dvai  àvaXûtrôat  ravira.  S>^t  roüro  àù  y:vi70ai. 
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jugé  que  le  monde  doit  être  éternel  comme  Dieu.  Il 
incline  sur  ce  point  beaucoup  moins  vers  Platon  que 
vers  Aristote  et  surtout  vers  les  stoïciens.  Il  se  fonde 
essentiellement  sur  ce  qu’il  ne  peut  pas  concevoir  un 
commencement  au  inonde,  et  qu’il  se  représente  le 
monde  spirituel , à la  manière  des  doctrines  des  émana- 
tions, comme  un  éclat  nécessaire  de  Dieu,  qui  doit  avoir 
été  de  toute  éternité  , enfin  comme  un  éternel  dévelop- 
pement à côté  de  l’Être  éternel.  Les  arguments  qu’il 
ajoute  en  faveur  de  son  point  de  vue  sont  extrêmement 
faibles,  ]HU'ticulièrement  en  ce  qui  touche  le  retour  infini 
vers  le  passé.  On  doit  présupposer,  dit-il , une  vie  anté- 
rieure pour  expliquer  la  différence  de  la  récompense , 
et  de  la  peine,  des  conditions  de  la  vie  en  général  (1); 
supposé  qu’on  ne  puisse  pas  déduire  cette  vie  antérieure 
delà  différence  des  conditions  de  la  vie  actuelle,  on 
pourrait  toujours  en  conclure  une  vie  passée,  sinon 
une  série  infinie  de  mondes  antérieurs.  Mais  il  trouve 
.de  bieu  meilleures  raisons  pour  prouver  le  progrès  infini 
de  mondes  subséquents.  Lorsque  les  créatures  raisonna- 
bles , pense-t-il , se  sont  purifiées  de  tout  péché , elles 
conservent  encore  cependant  leur  liberté,  et  peuvent 
déchoir  de  nouveau , attendu  que  Dieu  n’einpèche  nul- 
lement une  rechute,  les  faisant  souvenir  qu'ils  ont  atteint 
la  perfection  par  sa  grâce  divine  , non  par  leur  propre 
nature  et  leur  propre  vertu  (2).  Ceci,  il  faut  l'avouer, 
n’est  pas  au  mieux,  étant  mêlé  â une  conjecture  arbi- 
traire; cependant  tel  est  le  véritable  principe  d'Urigènc. 


(1)  In  S.  Joli.  II,  2 5 ; De  Princ.  III,  3,  5. 

(2)  lb.  II  , 3,  3.  Indulgente  hoc  ipsum  Domino,  ne  forte,  si 
iiumobiiem  semper  tenennt  statum , ignorent  se  Dei  gratia  et  noo 
sua  virlute  in  illo  fine  beatitudinis  constitisse. 
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On  trouve  encore  clans  sa  polémique  contre  les  doctrines 
stoïciennes  que  les  mondes  qui  se  succèdent  sont  par- 
faitement semblables  les  uns  aux  autres;  car.  ce  n’est 
point  la  nécessite  qui  dirige  le  cours  du  monde,  mais 
bien  la  liberté  de  la  volonté , qui , en  différentes  manières , 
s’écartant  du  bien , doit  être  le  principe  de  la  formation 
de  mondes  différents  (t).  Nous  reconnaissons  là  avec 
quel  empire  Origène  est  guidé  par  la  pensée  que  le  bien 
ne  peut  pas  résider  essentiellement  dans  les  créatures; 
même  lorsqu’elles  l’ont  atteint  par  leur  liberté  sous  la 
direction  de  Dieu , il  leur  reste  encore  cette  liberté , 
puissance  malheureuse  qui  pouvait  les  replonger  dans 
le  mal.  Ainsi  Origène  conçoit  la  liberté , en  tant  qu’indif- 
férente au  bien  et  au  mal,  comme  le  signe  de  l'imper- 
fection des  créatures  raisonnables.  Comme  le  bien  ne 
leur  est  pas  essentiel,  ils  ne  peuvent  toujours  l’acquérir 
que  par  leur  libre  volonté,  et,  par  conséquent,  se  l’ap- 
proprier  par  un  développement  actif  qui  doit  passer  par 
les  périodes  de  chute  et  de  retour.  Il  suit  donc  de  là  que 
les  êtres  créés  sont  nécessairement  soumis  au  progrès  * 
à l’existence  temporaire,  et  qu’ils  participent  tous  effec- 
tivement au  matériel. 

Mais  il  parait  inconséquent  avec  ce  point  de  vue  , 
qu’Origène  distingue  la  création  de  la  matière  et  du 
monde  matériel  d’avec  la  création,  des  esprits , et  qu’il 
tienne  la  première  de  ces  créations  pour  postérieure  à la 
seconde,  pour  une  conséquence  pure  et  simple  de  la  chute 
des  esprits.  Primitivement,  pense-t-il,  les  esprits  vivaient 
dans  le  monde  suprasensible  sans  participer  du  corporel, 
matériel;  puis,  leur  chute  arriva,  la  matière  fut  tirée  du 
du  néant  par  la  main  de  Dieu , et  le  monde  fut  soumis  par 


(«)  Jb.  4. 
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punition  à cette  vanité,  à cette  inanité  (1).  Le  monde 
fut  créé  postérieurement,  et  alors  les  esprits  se  diffé- 
rencièrent, car  rien  ne  peut  être  différent  sans  corps;  la 
nature  purement  spirituelle  est  ainsi  regardée  comme 
uniforme  (a),  tandis  que  la  matière,  prise  selon  la  notion 
aristotélicienne,  est,  pour  Origène,  le  sujet  de  toutes  les 
diversités,  de  tous  les  développements,  na  en  général 
aucun  caractère  déterminé , mais  prend  tous  les  carac- 
tères, et  n’apparaît  même  jamais  sans  tel  ou  tel  mode  (3). 
Mais  cette  doctrine  de  l’origine  postérieure  et  temporaire 
du  monde  matériel , tient  à une  expression  incomplète, 
impropre  , qu’Origène  emploie  ou  pour  se  rattacher 
plus  étroitement,  au  point  de  vue  ordinaire,  ou  parce 
qu’il  veut  représenter  la  matière  comme  chose  subor- 
donnée à l’esprit , et  comme  conséquence  de  la  limitation 
originelle  des  esprits.  11  résulte  de  là  que  la  production 
du  monde  matériel  est  décrite  par  Origène  comme  la 
simple  formation  de  la  matière  (4) , et  il  ne  permet  vrai- 
semblablement de  choisir  qu’entre  la  création  de  la  ma- 
tière pour  les  esprits  déjà  créés  , ou  la  création  de  cette 
matière  simplement  après  la  création  des  esprits  ; car, 


(1)  De  Princ lit,  5,  4;  in  S.  Joli 1 , 17.  AOXov  irâvnj  xat 
àatof jiotTov  Ça njv  Çoivrcov  iv  fxoaapiôrrjri  rwv  àyluv  i xscXouprvoç  opâx&w 
5;ioî  ycyvJttrat  ajroirtauv  tt Îî  xaGtxpâ;  Çuïç  irpô  irtxvrwv  tvitGnvou 

xat  atofxan.  Au  contraire,  il  réitère  cette  explication  que  la 
matière  est  éternelle  ; mais  évidemment  l’expression  d'éternelle  est 
équivoque.  La  matière  est  créée  de  rien.  In  S.  Joh .,  I,  » 8 ; de 
Princ.,  1 , 3 , 3;  II , 1 , 4 i Gcnes.,  2. 

(2)  De  Princ.  II,  I,  4. 

(3)  De  Orat.  27,  p.  246;  De  Princ.  II,  t,4;  IV,  33. 

(4)  In  ü.  Joh.  1,17;  XX , 20 , p.  335  ; 21,  p.  343. 
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selon  l’ordre,  les  esprits  créés  précèdent  la  matière,  mais 
ils  ne  peuvent  en  être  séparés  que  par  la  pensée  (i). 

Toutefois,  après  la  déchéance  des  esprits,  la  matière 
prend  une  forme  déterminée;  à la  suite  et  à cause  de 
cette  déchéance  naît  ainsi  le  monde  sensible.  La  matière, 
dans  son  origine,  n’est  que  la  limitation  naturelle  et  gé- 
nérale des  esprits  créés.  Elle  ne  renferme  rien  de  mal  ; 
mais  la  connexité  des  esprits  avec  la  matière,  avec  l’im- 
pur et  le  fini  dans  notre  nature,  engendre  le  mal , et  la 
matière  indéterminée  se  forme  alors  en  un  corps  déter- 
miné (2).  Cette  formation  n’est  considérée  par  Origène 
que  comme  une  activité  de  Dieu  ; si  Origène  décrit  la 
création  de  la  matière  avec  rien  comme  chose  intermé- 
diaire , nous  ne  pouvons  voir  là  qu’une  forme  empruntée 
aux  doctrines  des  Pères  précédents  ; Origène  n’avance 
même  rien  d’essentiel  , lorsqu  il  explique  l’existence 
d’une  matière  informe  comme  une  abstraction  vide.  Mais 
il  devait  naturellement  attribuer  la  formation  de  la  ma- 
tière à Dieu,  parce  qu’il  considérait  tout  dans  ce  monde 
comme  dépendant  de  la  volonté  de  Dieu  ; cependant  la 
volonté  de  Dieu  n’a  pas  agi  arbitrairement , mais  en  vue 
des  fins  de  la  création , pour  punir  les  esprits  déchus  et 
les  ramener  par  éducation  à leur  source  première.  La 


(1)  De  Princ.  Il,  2,  2.  Si  vero  impossibile  est  hoc  uilo  modo 
affirmai'! , id  est,  quod  viverc  præter  corpus  possit  ulla  alla  natura 
præter  Patrem  et  Filiuru  et  S.  S.,  nécessitas  consequentke  ac  ratio- 
nis  coarctat  intelligi  principaliter  quidem  creatas  esse  ralionabiles 
naturas  , matcrialem  vero  subslanliam  opinione  quidem  et  intel- 
lectu  solum  separari  ab  eis  et  pro  ipsis  vel  post  ipsas  cffectam  vi- 
deri , sed  nunquam  sine  ipsa  vel  vixisse  vel  vivere.  Voyez  aussi  les 
passages  cités  précédemment.  Ib.  1 , 6 , t\  ; II  , 2 , 1 sq.  ; IV,  35  ; 
Hnm.  in  Gènes.  1,2. 

(4)  C.  Çels.  IV,  66  ; in  S.  Joh.  XX,  14,  p.  3a8. 
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création  irraisonnable  n’est  rien  autre  chose  qu’une  for- 
mation au  moyen  de  la  matière  , formation  qui  dut  s’ef- 
fectuer d’après  l’état  moral  des  esprits  déchus  (i).  Tous 
les  esprits  ont  une  place  assignée  et  un  ordre  fixé,  selon 
leur  mérite,  dans  le  monde  sensible  ; par  conséquent , la 
différence  de  leur  corps  dépend  de  la  différence  de  leur 
esprit;  tout  dans  le  inonde  est  essentiel,  mais  à cause  des 
esprits;  et  même  les  êtres  irraisonnables  subissent  uni- 
salutaire  influence  de  l’ordre  de  toutes  choses  (2)  ; Dieu, 
en  formant  la  matière,  a consolidé  l'harmonie  du  monde, 

car,  les  esprits  ayant  été  entraînés  par  leur  chute  loin 
de  leur  principe  commun  dans  différentes  conditions 
d’existence,  et  s’étant  jetés  dans  la  discorde,  il  fut  né- 
cessaire alors  de  les  relier  sous  une  loi  impérieuse,  tout 

»>'*••  -h'  .'•** 

en  leur  laissant  leur  liberté;  il  arriva  donc  que  les  di- 
verses parties  du  monde  sensible  furent  réunies  comme 
membres  d’un  être  vivant,  en  vue  d’une  fin  cora- 

mune  (3). 

• y 

St'.v  ■■ ' 'i 

Cette  représentation  d’Origène  peut  choquer  sous 
plusieurs  rapports,  et  l’entraîner  lui-même  dans  des  in- 
décisions. Il  suffit,  pour  le  remarquer,  de  pénétrer  plus 
avant  dans  les  détails  de  cette  partie  de  sa  doctrine.  Si 
nous  remontons  au  principe  d’où  est  déduite  la  diversité 
des  choses  dans  le  inonde  sensible,  nous  ne  pourrons 

(1)  De  Princ.,  II , 1 , 1 ; 9 , 1 ; IV,  35;  c.  Cels.,1,  3a ; 33. 

Oixcîa  to~ç  ffitat  Tuv  irâvr  ’ tTvai  rà  atouara . 

(2)  De  Princ.  1 , 6,  1 ; II,  1,  4 ; C.  Cels.  IV,  74  , en  rapport 
avec  la  doctrine  des  stoïciens. 

(3)  De  Princ.  11,  1,  a.  Ne  scilicet  tant  immensum  mundi  opus 
dissidiis  solveretur  animorum.  Ib.  3.  Quamvis  ergo  in  divers»  ait 
officiisordinatus,  non  tamen  dissonans  atque  a se  discrepans  mundi 
tolius  inlclligendus  est  status,  sed  sicut  Corpus  nostrum  uuuui  ex 
multis  membris  aptatuin  est  et  ab  una  anima  continetur,  etc. 

ES  Æfc*  -■'-■&. 

*•  * 2 v'i  * * ’**•  '«-V.  • *•  r ’"kj-  T r 16  - 
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constater  dans  ce  inonde  que  des  différences  en  degré. 
Tous  les  esprits  sont  originellement  de  même  nature  et 
de  même  espèce;  ils  ne  peuvent  être  comparés  qu’à  une 
masse  uniforme  ; leur  différence  résulte  uniquement  de 
ce  qu’ils  s’éloignent  ou  plus  ou  moins,  ou  rapidement  ou 
lentement  de  Dieu , et  se  sont  livres  au  mal  selon  une 
mesure  plus  ou  moins  grande  (i).  Il  faut  donc  admettre 
conséquemment  que  les  corps,  dont  les  esprits  sont  re- 
vêtus , sont  différents  en  degré;  que  les  uns  sont  plus 
lourds , les  autres  plus  opaques , selon  leur  rapport  avec 
la  bonté  ou  la  perversité  des  esprits.  Origène  paraît 
enclin  à ramener  toutes  les  différences  du  monde  des 
corps  à la  condensation  on  à la  limpidité  de  la  ma- 
tière (a).  Dans  l’ensemble  de  ses  pensées,  il  s’éloigne  de 
la  doctrine  des  idées  de  Platon , et  se  rattache  au  point 
de  vue  des  stoïciens  qui  prétendent  ramener  toutes  les 
différences  aux  divers  degrés  dans  l’économie  des  forces. 
Cette  tendance  de  sa  doctrine  s’éloigne  évidemment  de 
cette  opinion  que  les  diverses  espèces  de  choses  sont 
comme  renfermées  dans  l’éternelle  vérité  du  fils  de  Dieu, 
et  sont  par  conséquent  éternelles  (3). 

Si  toutes  les  différences  dans  le  monde  spirituel  se 
résument  pour  Origène  dans  des  différences  en  degré, 
il  tient  néanmoins  la  différence  qui  existe  entre  le  spiri- 
tuel et  le  corporel , entre  le  raisonnable  et  l’irraison- 
nable pour  opposée  rigoureusement.  En  considérant  le 
spirituel  et  le  raisonnable,  le  corporel  et  1 irraisonnable 
dans  leur  stricte  opposition , et  en  remarquant  le  rai- 


(1)  Jb.  I , 6,  2 ; III , i,  Si  ; IV,  29  ; in  S ■ Joli.  II,  17  ; in 
Matth.  XV,  27. 

(2)  De  Princ.  II,  2 , 2 ; 8 , 4 > 10  » 8. 

(3)  De  Princ.  I,  fiagin.  3,  ed.  Redep. 
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sonnable  seulement  dans  l'homme  etlesordres  supérieurs 
des  choses,  mais  eu  ne  découvrant  nulle  trace  de  raison 
dans  les  animaux  ni  dans  les  plantes,  il  est  conduit  à 
combattre  la  doctrine  de  Platon  touchant  la  transmigra- 
tion des  âmes.  Sa  doctrine  de  la  déchéance  de  la  nature 
spirituelle  et  de  la  transition  de  cette  nature  à travers 
différents  degrés,  laquelle  va  jusqu’à  se  mêler  à divers 
degrés  de  la  nature  corporelle , semblait  favoriser  la  doc- 
trine de  la  métempsycose  ; Origène  faisait  même  passer 
effectivement  les  âmes  par  différents  mondes  et  diffé- 
rents corps;  on  trouve  de. ces  indices  qui  prouvent 
que  primitivement  Origène  ne  fut  pas  éloigné  d’adopter 
le  point  de  vue  de  Platon  (r)  : mais  dans  ses  écrits  pos- 
térieurs, il  le  rejette  manifestement,  se  fondant  sur  ce  que 
lame  a différents  degrés  de  raison  , et  ne  peut  cependant 
point  sortir  du  raisonnable  pour  entrer  dansl’irraison- 
nable.  Image , copie  de  Dieu , le  caractère  indélébile  et 
éternel  des  hommes , des  êtres  raisonnables  s’y  oppose  : 
ce  caractère  ne  peut  point  être  transporté  aux  animaux 
dépourvus  de  raison  , encore  moins  aux  plantes  {2). 
Origène  reconnaît  la  nature  spirituelle  même  dans  l’a- 
baissement le  plus  profond  de  la  créature  libre,  et  aussi  11e 
peut-il  pas  absolument  refuser  au  diable  toutbien , toute 
raison,  toute  connaissance  de  la  vérité  (3).  Le  diable  a 


( 1)  De  Princ.  1,8,4;  II , 1 , 1 , fïagm.  ed.  Redep. 

(2)  In  S.  Matth.,  XP,  17  ; c.  Cels .,  III,  n 5 ; IV,  83.  Toiî- 

toi;  S’  où  ■Kttaovrai  Xpiçtonoi  orpoxartiXvjipéTt;  rb  xar’  tixova  ycyo- 
vevat  Bcov  t«v  àv0pti)jn'vy,v  xa'i  opûvrt;,  Sri  àpiy^avôv  cçt  ty,v 

xar  ’ tixova  3ccv  StSitfuoupyYiatyov  ipuoiv  iray-rn  àjraXtôtai  roù;  ^apotx- 
Tripa;  orÙTviç  xoù  âXXov;  àvaXaêfïv  oùx  oîiîa  xar  ’ tixova;  rt'vwv  ytyt •/*)- 
ptvov;  tv  roi;  âXéyot;. 

(3)  In  S.  J oh.  XX  , 20  , p.  337  sqq.  ; 22. 
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commencé  la  chute  des  esprits,  il  les  a séduits  au  mal , 
et  il  est  tombé  plus  profondément  qu’eux  ; cependant  il 
participe  encore  à la  liberté,  et  i!  est  capable  de  retour 
au  bien  (i). 

On  voit  clairement  combien,  sur  tous  ces  points,  la 
doctrine  d’Origène  s’accorde  avec  la  notion  du  mal,  telle 
qu  ilia  possède.  Le  mal  ne  diffère  pour  lui  du  bien  que  par 
la  quantité.  Le  mal  ne  consiste,  à scs  yeux,  que  dans  la 
perte  du  bien  que  nous  avions  acquis;  c’est  que,  dans 
la  liberté  de  notre  volonté , nous  avons  négligé  le  bien  (a). 
Dieu  est  l’être  et  le  bien  ; celui  qui  s’en  éloigne  participe 
d’autant  moins  à lui;  plus  on  se  tient  éloigné  de  Dieu, 
moins  on  a de  part  au  bien  et  à l’être  ; et  plus  l’être  vous 
manque,  plus  est  grand  le  mal  en  vous.  Le  mal  dans  les 
choses  n’est  que  le  moindre  être  (3). 

Pour  fonder  l’opposition  entre  les  êtres  raisonnables 
et  les  êtres  irraisonnables,  Origène  devait  établir  aussi 
une  différence  entre  lame  raisonnable  et  l’âme  sans 
raison.  Que  les  animaux,  privés  de  cette  faculté,  fus- 
sent mus  par  une  âme,  Origène  ne  pouvait  pas  le  nier  ; 
ce  point,  admis  dans  la  division  stoïcienne  des  choses, 
l’était  également , comme  nous  l’avons  déjà  remarqué , 
par  Origène.  Sa  définition  explicite  de  l’âme  s’accorde 
même  parfaitement  avec  la  doctrine  du  stoïcisme.  Ce  qui 


(1)  De  Princ.  1,6,  3. 

(2)  Ib.  I],  9,  C.  Libertas  unumquemque  voluntatis  suæ  vel  ad 
profectum  per  imitationem  Dei  provocavit , vel  ad  defectum  per 
negligentiam  traxit. 

(3)  ln  S.  Joh.,  II,  7.  Oùxoüv  0 iy aBbç  t2>  ovti  i oùroç  içiv. 
Evotvrfov  & Tu  àyaBù  tIi  xaxèv  v)  t'o  irovvjpôv,  xai  tvavTiov  rù  ovti  t!> 
oùx  ov.  OIî  àxoXouOcr,  ôrt  rh  irovwpov  xaï  xotx'ov  oùx  ov.  — — Oi  tft 
àreoep *V>ivtiç  Trjv  tou  ovtoç  pcTOjfiiV  tû  tçcpricSat  toü  ovtoç  ytyôvaoiv 
oùx  ovTtç. 
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lui  montre  que  l'âme  existe,  c’est  la  faculté  de  représen- 
tation et  la  disposition  au  mouvement  (i).  Mais  cette  fa- 
culté et  cette  disposition  ne  peuvent  pas  être  sans  la  raison; 
nous  trouvons  cette  raison  chez  les  animaux  mêmes,  qui 
accomplissent  souvent  des  ouvrages  pleins  d’art,  qu’ils 
ne  pourraient  exécuter  sans  les  représentations , et  qui 
résultent  cependant  d’un  instinct  naturel  (a).  Origène, 
pensant  que  le  spirituel  est  raisonnable , et  que  l’irrai- 
sonnable  est  corporel,  considère  naturellement  lame 
inférieure  et  irraisonnable  des  animaux  comme  chose 
corporelle,  comme  un  esprit  vital  qui  réside  dans  le  sang 
ou  dans  les  humeurs  des  animaux  (3).  Cette  âme  est  dé- 
partie à tous  les  êtres  vivants,  non  seulement  aux  hom- 
mes , mais  encore  aux  anges,  auxquels  on  ne  peut  refuser 
sentiment  et  mouvement  (4).  Toutefois , il  faut  distin- 
guer lésâmes  raisonnables,  qui  ne  peuvent  être  considé- 
rées comme  corps , parce  que  leur  activité  est  d’une  tout 
autre  espèce  que  celle  des  âmes  sensibles  : elles  sont 
dégagées  de  toute  matière.  S’écartant  des  autres  points 
de  vue,  il  attribue  la  mémoire  à l’âme  raisonnable, 
parce  que  cette  faculté  n’est  point  soumise  aux  conditions 
de  l’espace  ; il  leur  attribue  surtout  le  pouvoir  de  com- 
prendre les  choses  incorporelles , la  science  du  supra- 
sensible  , du  divin , qui  ne  peut  être  conçue  par  une  force 


(<)  De  Princ. ^ U,  8 i.Definitur  namque  anima  hoc  modo,  quia 
sit  substantia  ^ovrocçixi)  et  ôpfMj-nx»).  C’est  faussement  que  l’on  re- 
présente cette  explication  comme  platonicienne.  Ce  qui  est  em- 
prunté de  Platon , c’est  la  division  de  l'âme  en  trois  parties.  De 
Princ.,  III , 4 > 1 • 

(a)  C.  Cels.  IV,  8i  sqq.  ; De  Princ.  III,  i,  a sq. 

(3)  De  Princ.  I,  I,  7 ; II , 8 , i ; III,  4 , I sq.  ; Hom.  in 
Eiec/i.  VII , 10,  p.  a85. 

(4)  De  Princ.  II,  8,  a. 
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corporelle  (i).  Elles  ont  justement  aussi  en  partage  la 
liberté  de  la  volonté  et  du  choix  entre  le  bien  et  le  mal  ; 
et,  incorporelles  et  insensibles,  ces  âmes  ne  sont  effec- 
tivement que  la  raison  déchue , tombée  de  leur  vie  supé- 
rieure à un  degré  inférieur  de  l’être  ; mais  elles  peuvent 
remonter  de  nouveau  à leur  état  primitif  de  perfec- 
tion (2}.  Tel  est  le  caractère  indélébile  de  la  raison  : 
l ame  immortelle,  qui  est  l’apanage  des  hommes  ainsi 
que  des  êtres  célestes,  et  qui  unit  leur  nature  à Dieu, 
doit  maintenir  dans  les  créatures  raisonnables  l’image 
de  Dieu , laquelle  peut  être  obscurcie  par  le  péché , mais 
garantit  incessamment  dans  les  créatures  le  germe  d’une 
vie  meilleure  (3).  L’âme  sensible  et  corporelle  forme 
l'intermédiaire  et  la  liaison  entre  ce  qui  est  appelé  l’es- 
prit de  Dieu  dans  l'homme  et  le  corps  (4)  ; f’homme  ou 
plutôt  l étre  rationnel  dans  le  monde  est  donc  composé 
de  trois  éléments,  de  la  raison  ou  de  l’esprit,  de  l’âme 
corporelle  et  de  la  chair,  mais  de  telle  sorte  que  la  rai- 
son ou  l’esprit  peut  être  considéré  comme  chose  plus 
élevée  que  I humain , puisque  çette  raison  est  élevée  au- 
dessus  des  faiblesses  diverses  de  l'humanité,  et  quelle 
n’est  point  soumise  au  péché,  mais  qu  elle  désigne  sim- 
plement le  mode  de  notre  participation  au  divin  (5). 

On  ne  peut  pas  méconnaître  que,  dans  toutes  ces 
doctrines,  Origène  s’appuie  sur  un  point  de  vue  dont  le 


(1)  A.  1,1,7. 

(a)  Ib.  II , 8,  3.  Tlapà  tr,v  àrroirTWîiv  xa'c  r rn  xjiûçtv  tïîv  à7ri>  toû 
Ç>v  Tw  rtvcufian  ytyovtv  ri  vûv  ytvof tivn  'j/ujyv)  oZca  xa'i  (îtxTixri  ttjî 

Èiravôiou  if’  Smp  r,i  tv  àp^V" Nouç  ouv  yîyorc  xat 

xarop0o)9tî(ra  yivtrai  vovj.  Ib.  4. 

(3)  Ib.  IV,  36. 

(4)  InS.Joh.  XXXII,  Il  ; DePrinc.  II,  8,  /,  ; III,  4,  2. 

(5)  De  Princ.  III,  4 > * sq.  ; >n  S.  Joli,  II , i5  ; XXXII,  1 1. 
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caractère  est  principalement  moral.  Ces  doctrines  abou- 
tissent essentiellement  à représenter  le  monde  comme 
un  théâtre  sur  lequel  se  développe  la  raison  et  à consi- 
dérer l’histoire  de  l’humanité  comme  une  progression 
des  esprits  à travers  les  différents  degrés  de  la  vie,  jus- 
qu’à ce  qu’ils  soient  ramenés  à leur  origine.  Telle  est  la 
merveilleuse  harmonie  du  monde  fondée  par  la  sagesse 
divine,  que  les  êtres  raisonnables  ne  peuvent  être  con- 
duits à leur  but  malgré  leur  volonté  : quelques  uns  ont 
besoin  d’assistance  pour  y parvenir,  d’autres  peuvent 
l’espérer  en  pleine  sécurité,  d’autres  encore  luttent  inté- 
rieurement contre  le  mal , et  ce  combat  contribue  à leur 
amélioration , puisqu’il  les  affermit  finalement  dans  le 
bien  (i).  C’est  vers  ce  but  que  doit  tendre  tout  le  monde 
sensible;  quoiqu’il  ait  son  principe  dans  le  péché,  il  est 
cependant  appelé  à des  destinées  morales , et  toutes  les 
révolutions  de  temps , quelque  puissamment  qu’elles 
aient  influé  sur  le  monde,  n’ont  cependant  pas  leur 
principe  dans  des  forces  physiques,  mais  dans  des  fins 
morales  (2).  La  sagesse  divine,  la  nature  des  choses,  11e 
font  pas  que  le  péché  soit  complètement  détruit,  que  la 
créature  participe  de  la  perfection  sans  développer  sa 
libre  volonté  ; mais  pour  que  l’homme  atteigne  sa  fin  et 
que  la  volonté  de  Dieu  soit  remplie  , Dieu  a ménagé  à 
l’homme  des  moyens  d’éducation  qu’il  a placés  dans  la 


(1)  DePrinc.  II,  1,  2.  Ut  — — diversi  motus  propositi  earum 
( sc.  creaturarum  ) ad  unius  mundi  consonantiam  compctenter 
a!que  utiliter  aplarentur,  dum  aliæ  juvari  indigent , aliæ  juvare 
possunt,  aliæ  vero  proficientibus  certamina  atquc  agones  morent 
in  quibus  eorum  probabilior  haberetur  industria  et  certior  post 
victoriam  reparali  gradus  statio  teneretur,  quæ  per  difficultates 
labovantium  constitisset. 

(2)  C.  Cels.  IV,  12. 
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nature  et  l’économie  de  ce  monde  ( i ) ; car  Dieu  ne  peut 
haïr  aucune  partie  de  sa  création , pas  même  les  esprits 
qui  se  sont  éloignés  de  lui , qui  sont  déchus  ; les  Écri- 
tures parlent  de  la  colère  et  des  autres  affections  de  Dieu 
par  pure  métaphore  (2).  Dieu  est  juste,  mais  la  punition 
que  sa  justice  inflige  aux  méchants , loin  de  leur  causer 
aucun  mal , doit  servir  à leur  amélioration , les  purifier  : 
la  justice  de  Dieu  n’est  donc  pas  différente  de  sa 
bonté  (3).  Ses  punitions  dans  ce  monde  et  dans  l’autre 
menacent  donc  justement  les  méchants,  non  pour  leur 
perte,  non  à leur  préjudice,  mais  pour  leur  perfection- 
nement (4).  Et  ce  perfectionnement  aura  lieu,  caria 
sagesse  de  Dieu , qui  ne  laisse  personne  se  perdre  dans 
l'abîme,  y a pourvu  par  un  enseignement,  une  éduca- 
tion (5).  Son  empire  sur  les  méchants  n’est  pas  absolu, 
puisqu’il  anéantirait  la  liberté  des  esprits  pervers  ; mais 
Dieu  , toutefois,  domine  sur  eux,  et  sait  les  dompter  : 
ainsi  l'homme  prive  les  animaux  sauvages,  par  des  châti- 
ments et  des  exhortations  (6).  Origène  est  d’avis  que  la  tié- 
deur dans  l’exercice  de  la  vertu,  que  la  faiblesse  morale 
est  en  quelque  sorte  plus  éloignée  du  retour  au  prin- 
cipe, à Dieu,  que  la  méchanceté  opiniâtre  et  l’abandon 
complet  aux  jouissances  de  la  chair,  parce  que  ces  vices 
portent  avec  eux  leur  propre  punition  et  d’une  manière 
très  évidente  (7).  Les  châtiments  les  plus  durs  pour  l’âme 
perverse  sont,  aux  yeux  d’Origène,  dans  leur  état  natu- 


(1)  Ib.  3. 

(2)  Ib.  I,  71. 

(3)  De  Princ.  II , 4,4- 

(4)  Ib.  II , 5 , 1 ; 3. 

(5)  C.  Cels.  IV,  10. 

(6)  Ib.  VIII , i5. 

'7)  De  Princ.  III,  4 » 3. 
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rel,  dans  leur  déchirement  par  les  passions,  dans  leur 
lutte  avec  eux-mêmes  ; il  ne  prétend  cependant  point 
nier  que  les  punitions  extérieures  ne  contribuent  à l’a- 
mélioration de  l’âme , puisqu’elles  doivent  être  considé- 
rées comme  une  conséquence  naturelle  de  l'harmonie  de 
la  nature  matérielle  avec  les  états  de  la  nature  spiri- 
tuelle (i).  Or,  tous  ces  moyens  d'éducation,  de  perfec- 
tionnement, ne  tendent-ils  pas  à ramener  le  pécheur, 
même  le  plus  endurci,  â sa  destination?  Origène  s’appuie 
absolument , inconditionnellement  sur  l'art  moralisateur 
de  Dieu.  Dans  sa  confiance,  il  ne  se  laisse  même  pas 
effrayer  par  les  péchés  commis  envers  l’Esprit  saint  : il 
s’élance  dans  la  vie  future , parcourt  une  série  de  mondes 
qui  est  illimitée,  où  les  péchés  précédents  trouveront 
pardon,  et,  en  conséquence,  amendement  (2).  D’un 
autre  point  de  vue,  il  rejette  les  peines  éternelles  , le  feu 
éternel  dont  l’Église  menace  les  pécheurs  endurcis.  Le 
diable  lui-même,  l’adversaire  du  Christ  et  de  tout  bien, 
doit  finalement  accepter  la  domination  de  Dieu.  Origène 
ne  peut  pas  croire  qu’un  être  raisonnable  s’oppose  à la 
force  de  la  Vérité,  du  Verbe  de  Dieu;  tout  ennemi  doit 
cédera  la  fin  à sa  toute-puissance,  et  toutes  les  créatures 
doivent  se  soumettre  à sa  puissance  illimitée  (3).  En  foit, 
ce  principe  n’est  qu’un  élément  fécond  de  la  conviction 
qui  perce  dans  toute  la  doctrine  d’Origène,  à savoir: 
que  toutes  les  créatures  ici-bas  sont,  l’une  avec  l’autre  et 


(1)  De  Princ.  II , 10 , 5. 

(2)  In  S.  Joh.  XIX , 3,  p.  296. 

(3)  C.  Cels .,  VIII  , 72.  Hpiîç  51  tr5î  Xoÿtxriî  <papiv  ôXr,ç 

xptXTrioal  nort  rlv  \6yov  xat  pcTaKoiüaat  itâffav  tlj  rîn>  cau-rev 

Tt^tioTT) ta. Ovx  îç iv  t tx'o;  — — ttrt  tù»  tTvat  rt  àwô 

xaxia;  oàùvarov  ùtcb  roû  tiri  irâoi  Xôyou  ^tpairfuônvai . De  Princ., 
I,  6 , 1 ; III,  6,  5 sq. 
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bientôt  avec  le  Verbe  créateur,  dans  la  plus  intime  sym- 
pathie, la  plus  étroite  union , en  sorte  que  la  plus  minime 
d’entre  elles  ne  peut,  même  pour  le  motif  le  plus  juste, 
souffrir,  sané  entraîner  tontes  les  autres  dans  la  douleur. 
Ainsi,  une  partie  ne  peut  parvenir  à sa  destination  que 
par  l’ensemble , tout  avec  tout  ( i ). 

C’est  dans  l’histoire  de  l’humanité  qu’Origène  déve- 
loppe naturellement  toutes  ses  vues  morales  sur  le 
monde.  Il  conçoit  les  hommes  comme  soumis  à une  édu- 
cation progressive  de  la  part  de  Dieui  11  leur  applique 
surtout  ce  que  nous  connaissons  déjà  être  lu  doctrine 
universelle  d’Origène  : suivant  lui , ils  doivent  parvenir 
d’un  état  imparfait  à la  perfection , et,  au  début  de  leur 
existence,  ils  n’ont  rien  reçu  de  Dieu  que  la  possibilité, 
la  faculté  detre  parfait.  C’est  en  cela  que  consiste  l’image 
de  Dieu  dans  les  hommes;  mais  ils  doivent  parvenir  à 
l’accomplissement  de  leurs  œuvres  et,  par  conséquent,  à 
une  ressemblance  complète  avec  Dieu  par  leur  propre, 
par  leur  libre  activité  (2).  Nous  devons  donc  nous  trou- 
ver faibles  au  début  de  notre  activité , et  la  connaissance 


(1)  Horn.  in  Lev , VII , 2.  Salvator  meus  lætari  non  potesl , 

doncc  ego  io  iniquilate  permaneo. Cum  vero  consommaverit 

opus  suum  et  universam  creaturam  suam  ad  summam  perfectionis 
adduxerit , tune  ipse  dicetur  subjectus  in  his , quos  subdidit  palri 
et  in  quibus  opus , quod  ei  pater  dederat , consummavit , ut  ait  , 
Deus  omnia  in  omnibus. 

(2)  De  Erinc.  III,  6,  1.  Imaginis  quidera  dignitatem  in  prima 
conditione  percepit  ( sc.  homo  ) ; similitudinis  vero  perfectio  in 
consummalione  novala  est;  scilicet  ut  ipse  sibi  eam  propriæ  indus- 
triæ  studiis  ex  Dei  imitatione  conscisccret , cum  possibilitate  sibi 
perfectionis  in  initiis  data  per  imaginis  dignitatem  in  fine  demum 
per  operum  expletionem  perfectam  sibi  ipse  similitudinem  con- 
summaret.  C.  Cels.  IV , 3o  ; VI , 63. 
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de  notre  propre  faiblesse  est  la  première  condition  d’une 
conduite  vertueuse;  c’est  alors  que  nous  cherchons  le 
médecin,  le  soutien  de  notre  fragilité,  et  que  nous  ap- 
prenons à lui  être  reconnaissants  ; c’est  alors  que  nous 
nous  fortifions  dans  la  foi  en  Dieu,  que  nous  déposons 
tout  orgueil  de  pensée , et  que  nous  devons  ce  que  nous 
possédons,  non  à la  grâce  de  notre  créateur,  mais  à notre 
propre  mérite  (i).  Pour  nous  conduire  à notre  but,  il  est 
arrivé  que  Dieu  nous  a laissés  longtemps  vivre  dans  le 
péché.  Il  ne  l’a  point  permis  pour  nous  endurcir  dans  le 
mal  ; mais  lors  même  qu’il  en  eût  usé  ainsi , on  ne  de- 
vrait toujours  voir  là  qu’un  signe  de  sa  miséricorde  , de 
son  activité  pour  nous  instruire  : il  nous  abandonne  un 
certain  temps  à nous-mêmes , afin  quenous  apprenions 
à nous  connaître , et  qu’enfin  nous  reconnaissions  la  né- 
cessité de  demander  des  secours  à celui  qui  peut  nous  les 
donner.  C’est  un  principe  analogue  qui  l'a  déterminé  à 
jeter  l’homme  désarmé  dans  le  monde,  ainsi  que  les 
autres  êtres  animés,  afin  qu’il  soit  poussé  par  le  besoin 
impérieux  à la  sagesse  et  à l’industrie  (a).  Mais  aussi 
Dieu  ne  peut  pas  refuser  assistance  aux  hommes  qui 
veulent  sérieusement  employer  au  bien  leur  liberté;  car 
ses  anges  veillent  sur  nous  tous  , et  non  seulement  il  a 
fait  én  sorte  que  peuples  et  églises  aient  leurs  anges 
protecteurs,  mais  chacun  des  hommes  a isolément  son 
ange  gardien  (3).  Cetle  vigilance  de  Dieu  sur  les  hommes 
au  moyen  des  anges  est  de  peu  de  valeur  en  comparaison 
de  l’éducation  qu’il  départit  aux  hommes  par  l'organe  du 
Verbe , qu'il  a envoyé  en  tout  temps  et  à toutes  les  géné- 


(i)  DePrinc.  III,  i,  la. 

(a)  Ib.  III,  i,  10  sqq.  ; C.  Cels.  IV,  76. 
(3)  De  Princ.  1 , 8,  1 ; C.  Cels.  V,  28  sqq. 
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rations  dans  les  âmes  saintes,  sous  des  formes  diffé- 
rentes , selon  le  degré  d’intelligence  des  hommes , afin 
de  les  conduire  à leur  perfectionnement,  guidés  par  ceux 
qui  étaient  fidèles  à Dieu  et  par  les  prophètes,  par  les 
préceptes  et  par  l’exemple.  Mais  ce  n’est  pas  toujours 
purement  et  sans  mélange  d’erreurs  que  le  Verbe  de 
Dieu  est  apparu  chez  les  hommes  , et  que  l’accomplisse- 
ment des  révélations  divines  se  trouve  d’abord  dans  le 
Christ  (i).  Cette  dernière  et  parfaite  révélation  de  Dieu 
est  manifestement  supérieure,  parce  qu  elle  ne  fut  point 
annoncée  à un  coin  de  la  terre , à quelques  hommes  seu- 
lement, mais  à tous  ceux  qui  purent  la  comprendre, 
parce  quelle  est  destinée  universellement  à toutes 
les  créatures  raisonnables  : cette  universalité  est  la 
garantie  d’une  rédemption  parfaite  à cause  de  l’accord 
de  toutes  choses  avec  tout.  Le  Christ  consentit  aussi, 
après  sa  mort,  à converser  avec  les  esprits  qu’il  avait 
enlevés  à cette  terre  : son  œuvre  est  universelle  et  s’a- 
dresse à tout  le  monde,  à tous  les  temps  présents  et  à 
venir  (2).  En  outre,  la  révélation  du  Christ  se  distingue 
des  révélations  précédentes , en  ce  qu  elle  nous  apprend 
à reconnaître  Dieu  comme  notre  père,  tandis  que  jus- 
qu’alors il  n’avait  été  annoncé  que  comme  un  maître  ; 
elle  nous  délivre  de  la  crainte,  et  nous  élève  jusqu’à 
l’amour  de  Dieu  (3).  Ce  degré  suprême  de  la  révélation 
ne  pouvait  être  posé  dans  le  cours  des  temps  qu’après 
notre  soumission  à l’esclavage , pour  atteindre  postérieu- 
rement l’amour  de  Dieu,  qui  renferme  l’amour  de  toutes 
les  créatures  (4).  Nous  devons  donc  considérer  l’appari- 


(1)  C.  Ccls.  IV,  3 sqq.  * 16. 

(2)  1b.  4 ; II , 42;  In  S.  Joh.  I , i5  ; VI , 37. 

(3)  In  S.  Joh.  VI,  26  ; XIX , I,  p.  286  sq. 

(4)  Ib.  XX , 1 5 ; 27. 
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tion  tardive  du  Christ  au  milieu  des  hommes  comme 
une  prudente  dispensation  de  la  grâce  enseignante  de 
Dieu  (i) , qui  dut  préparer  les  âmes  à recevoir  ses  bien- 
faits. Dieu  laisse  les  hommes  pécher  pendant  longtemps, 
afin  qu'ils  en  deviennent  plus  fermes  dans  le  bien.  Le 
Verbe  de  Dieu  se  fit  chair  afin  d’instruire  les  hommes 
de  chair  et  les  élever  à l’intuition  spirituelle  de  l’éter- 
nelle vérité;  car  c’est  seulement  par  l'intuition  sensible 
que  nous  parvenons  à l’Éternel  : nous  restons  au  milieu 
des  phénomènes  sensibles , mais  nous  devons  recevoir 
le  Verbe  de  Dieu  en  nous  tel  qu’il  résida  dans  le  Christ. 
Cette  œuvre  du  Christ,  se  frayant  un  chemin  à travers 
les  nombreux  obstacles  du  sentiment,  de  la  sensation, 
triompha  de  toutes  les  puissances  humaines.  Ce  n’était 
que  son  image,  sa  copie,  que  Dieu  pouvait  révéler  dans 
toute  sa  magnificence  ; mais  c’est  un  mystère  sacré  que 
l’accomplissement  de  cette  révélation  dans  la  nature 
humaine  (2);  toutefois  , Origène  considère  essentielle- 
ment la  révélation  de  Dieu  dans  le  Christ  selon  l’analogie 
avec  la  manifestation  de  Dieu  aux  hommes  vertueux 
dans  sa  création  (3). 

Toutefois,  le  mystère  qui  enveloppe  toute  cette  éduca- 
tion des  hommes  par  Dieu,  montre  clairement  toutes  les 
difficultés  qu’Origène  dut  rencontrer  lorsqu’il  voulut  la 
mettre  d’accord  avecsesautresidéessur  le  monde.  Ces  dif- 
ficultés éclatent  sur  plusieurs  points.  On  peut  ne  pas  s’en 
apercevoir  en  voyant  avec  quelle  hésitation  il  conçoit  le 


(1)  C.  Cels.  IV,  8. 

(a)  C.  Cels.  I,  27  ; III,  28  ; VI , 68  ; De  Princ.  II , 6 , 2. 

(3)  In  S.  Joh.,  XXXII,  18 , 45i.  BiupcTrai  yip  h rw  Xôyo*  <5vti 
ètù  *a'i  tixovi  t où  âtdv  àoparou  t>  ytwniffaç  aù-rbv  irartip.  — — A là 
toÙî  àyiovç,  ùv  (3XnreTa<  rà  xakU  tpya  Xaftirporara  Ijpirpoaôtv  twv 
àvôpiittaw  Æo&xÇrrai  rb  ovo fta  toù  irarpbç  roü  tv  rofç  ovpxvoTç- 
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rapport  entre  la  liberté  humaine  et  la  grâce  divine.  Fidèle 
à ses  principes , il  soutient  fermement  que  Dieu  ne  sau- 
rait rien  accomplir  de  contradictoire  ni  de  contraire  à la 
nature  des  choses,  attendu  que  la  nature  des  choses 
n’est  que  la  volonté  de  Dieu;  cependant  les  miracles  ne 
pouvaient  point  être  niés,  et  Dieu  pouvait  conséquem- 
ment vouloir  et  exécuter  ce  qui  sortait  de  la  nature  des 
choses  ; ürigène  citait  en  exemple  que  Dieu  pouvait  élever 
et  soutenir  les  hommes  au-dessus  de  leur  nature,  leur 
inspirer  la  volonté  de  recevoir  une  nature  meilleure  et 
divine  (i).  C’est  là  le  fondement  sur  lequel  repose  sa 
doctrine  touchant  les  prophéties  et  la  communication  du 
Verbe  divin  aux  docteurs  de  l’humanité  ; mais  que  ces 
dernières  doctrines,  dans  la  pensée  d’ürigène,  ne  contre- 
disent point  la  volonté  créatrice  de  Dieu , on  peut  diffici- 
lement le  comprendre,  surtout  si  l’on  ne  considère  point 
l’élévation  de  la  nature  humaine  comme  une  conséquence 
tle  la  libre  volonté  de  l'homme.  Ces  doctrines  sont  encore 
contradictoires  avec  l’hypothèse  que  les  idées  sont  des 
lois  inviolables  du  monde. 

Mais  si  l’on  peut  considérer  ces  difficultés  comme  les 
conséquences  d’une  doctrine  encore  incomplètement 
développée,  on  en  rencontre  d’autres  qui  résultent  de 
propositions  explicites  et  positives  d’ürigène.  Telles  sont 
ses  doctrines  sur  le  rapport  du  corporel  et  de  l’âtne  avec 
la  nature  spirituelle  ; elles  sont  également  empreintes 
d’un  caractère  d’hésitation  en  ce  qui  touche  le  Rédemp- 
teur. Le  Christ  doit  être  conçu  comme  un  homme  véri- 
table , selon  la  doctrine  ecclésiastique,  afin  qu’il  soit  pour 
nous  un  modèle  et  un  sauveur;  mais  cette  conception 
implique  une  hypothèse  qui  ne  se  concilie  pas  facilement 
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avec  le  point  de  vue  suivant,  que  le  Christ  doit  nous  avoir 
révélé  en  vérité  la  perfection  de  Dieu.  Ce  désaccord 
éclate  manifestement  dans  les  assertions  d’Origène  sur 
le  corps  et  sur  l'àme  du  Christ.  Il  y a dans  ce  Père  de 
l’Église  un  mélange  de  représentations  qui  rappellent  le 
penchant  de  son  époque  à la  magie  ; nous  avons  déjà 
aussi  fait  observer  qu’Origène  considérait  la  mort  du 
Christ  pour  l’humanité  pécheresse  comme  un  sacrifice 
analogue  à ceux  des  païens,  tels  qu’ils  doivent  être  com- 
pris. En  effet , on  attribue  au  Christ  un  corps  qui  est 
sans  doute  d’une  nature  particulière,  merveilleuse,  qui 
est  éthéré,  qui  revêt  des  propriétés  divines;  mais  tous 
ces  attributs  sont  néanmoins  conformes  à la  simple  na- 
ture de  la  matière  (i).  De  même,  une  âme  qui  est  soumise 
à la  tentation  est  en  tout  semblable  à notre  âme , qui  se 
rattache  aussi  à Dieu,  et  transforme  en  sa  propre  nature 
le  bien  qu’elle  veut  constamment,  en  sorte  qu’à  la  fin  le 
péché  ne  peut  plus  la  pénétrer  (2).  Mais  ne  faut-il  pas 
avouer  que  ces  affirmations  renferment  des  contradic- 
tions en  elles  dans  l’idée  même  d’Origène  ? La  matière , 
sans  doute,  si  nous  nous  en  rapportons  à lui,  n'est  que 
la  limitation  des  créatures  finies , la  marque  de  leur  im- 
perfection, un  moyen  d'éducation  pour  elles.  Comment 
la  matière  peut-elle  revêtir  un  caractère  divin  sans  dé- 
pouiller pleinement  sa  nature  première;  c'est  ce  que 
l’on  ne  peut  pas  comprendre.  La  supposition  de  lame 
du  Christ  ne  présente  pas  des  difficultés  moindres.  Nous 


(1)  C.  Cels . , 1 , 33.  HapâSoÇov  aifta.  Ib.  III,  41 2  • Airoiou  OXnjç 

iroi^TTiTaç  ôppioxoptvi'iç,  ôiroi'aç  6 irjpuovpybç  (BouXtrott. Merat- 

SaXtTv  tïç  aiôcpiov  xxï  âti otv  iroiornîra. 

(2)  De  Princ.,  II , 6,5.  — Ut , quod  in  arbilrio  erat  positum  , 
longi  usus affectu  jam  versum  sit  in  naturam.  Ib.  IV,  3i. 
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sommes  incertain  si  Origène  entendait  par  cette  âme 
une  âme  rationnelle  ou  une  âme  corporelle.  S’il  lui 
attribue  la  faculté  de  choisir  le  bien , il  la  conçoit  évi- 
demment comme  une  âme  rationnelle;  mais  si,  dans 
l’idée  du  sacrifice  propitiatoire  du  Christ , il  assimile  et 
confond  le  sang  avec  l ame  du  Sauveur  (i),  il  est  ques- 
tion alors  d’une  âme  corporelle.  Mais  l’une  et  l’autre 
hypothèse  impliquent  la  même  difficulté  ; car  attribuer 
au  Sauveur  une  âme  raisonnable  ne  signifie  rien  pour 
Origène  que  lui  attribuer  une  raison  déchue  primitive- 
ment; et  si  on  lui  suppose  une  âme  corporelle,  on  con- 
sacre alors  la  conséquence  de  la  chute  ou  de  l’iinperfec- 
tion  du  spirituel  dans  le  Christ.  Mais  Origène  ne  peut 
pas  admettre  que  le  Christ  participe  de  l’impureté  par  sa 
naissance  comme  homme,  qu’il  prenne  nos  faiblesses  et 
les  maladies  de  notre  âme,  enfin  qu’il  ne  soit  pas  la  pure 
lumière  comme  son  père  lui-méme , et  qu’il  se  remarque 
en  lui  des  ténèbres  (?,).  Origène  est  plus  conséquent 
en  considérant  le  fils  de  Dieu  comme  inférieur  à son 
père,  qu’en  admettant  une  révélation  parfaite  de  Dieu 
par  son  fils. 

Toutefois,  ces  difficultés  semblent  moins  significatives 
parce  qu  elles  portent  sur  un  mystère  insondable  ; mais 
il  en  est  d’autres  qui  concernent  la  nature  connue  du 
corporel  dans  son  rapport  avec  les  hommes  et  les  autres 
créatures.  Selon  le  penchant  d’Origène  à considérer  tout 
matériel  comme  un  moyen,  comme  une  limitation  ou  un 
épurement  du  spirituel,  on  pense  qu’à  la  fin  du  développe- 
ment de  l’esprit,  après  le  retour  des  êtres  suprascnsibles 
à leur  origine,  Origène  anéantira  toute  matière.  Alors  il 
serait  fidèle  à sa  manière  de  concevoir  le  monde  maté- 


(t)  In  S.  Matth.,  XVI , 8 , 726. 

(2)  Hom.  in  lev.  XIV,  947  ; in  S.  Joh .,  If,  ai. 
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riel,  qui  est  pour  lui  une  production  tardive  résultant  de 
l'éloignement  de  Dieu , et  qui  doit  naturellement  avoir 
une  fin,  aussitôt  que  l’éloignement  aura  cessé  par  le  fait 
du  retour;  ainsi  le  monde  matériel  est,  pour  ainsi  parler, 
une  intercalation  dans  l’histoire  des  esprits.  C’est  vers 
ce  point  que  convergent  effectivement  plusieurs  asser- 
tions d’Origène.  Le  corps  est  chose  vaine , dont  la  créa- 
ture peut  désirer,  espérer  d’étre  délivrée  ; si  elle  accom- 
plit son  œuvre , ses  créatures  doivent  devenir  semblables 
à Dieu,  qui  est  sans  corps.  La  matière  doit  revenir  à 
Dieu,  c’est-à-dire  rentrer  dans  le  néant,  comme  elle  est 
émanée  du  néant  : tout  doit  être  en  Dieu , et  Dieu  doit 
être  tout  (i).  C’est  de  ce  point  de  vue  qu’Origène  rejette 
les  espérances  de  ceux  qui  attendent  le  rétablissement 
des  corps , afin  de  n’être  pas  privé  dans  la  vie  future  des 
jouissances  des  sens.  Mais  il  compte,  comme  les  stoï- 
ciens , que  ce  monde  et  tout  le  corporel , toute  la  matière 
périra  par  le  feu  pour  la  purification  des  âmes , et  qu’il 
survivra,  sinon  les  âmes,  du  moins  les  esprits  purement 
raisonnables  (2).  Il  rejette  les  représentations  sensibles 
touchant  la  durée  corporelle  dans  l’éternelle  vie , mais 


(1)  De  Princ.,  1,7,  5 ; II , 3 , 2.  Selon  la  traduction  de  saint 
Jerôme:  Consumetur  corporalis  universa  natura  et  redigetur  in  ni- 
hilum  , quæ  aliquando  facta  est  de  nihilo.  Ib.  III,  6,  1 ; 9.  Selon 
saint  Jérôme:  Erit  Deus  omnia  in  omnibus,  ut  universa  natura cor- 
porea  redigatur  in  eam  substanti^m  , quæ  omnibus  melior  est,  in 
divinam  scilicet.  In  S.  Joh.,  X,  14. 

(2)  De  Princ,,  II , 1 1 , 2 ; 7.  Selon  saint  Jérôme:  Cum  in  tan- 
tum profecerimus,  ut  nequaquam  carnes  et  corpora,  forsitan  ne 
animæ  quidem  fuerimus,  sed  mens  et  sensus  ad  perfeclum  veniens 
nuiloque  perturbationum  nubilo  caligans  inluebitur  rationabiles 
intelligibilesque  substantias  facie  ad  faciem.  Hom.  in  Exod.,  VI, 
4;  c.  Cels.,  VI,  21  j Vf  i5;  ao. 
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il  ne  conteste  point  pour  cela  la  doctrine  de  l'Église  sur 
la  résurrection  des  corps  ; il  s’efforce  seulement  de  la 
comprendre,  de  manière  au  moins  à ne  pas  contredire 
ses  principes.  Alors  il  se  rattache  à la  doctrine  stoï- 
cienne des  germes,  Xéyoi  amp/sarixoi  (i),  mais  en  la  trans- 
formant. Selon  cette  doctrine,  le  corps  est  comparable  à 
une  semence  qui , confiée  à la  terre  et  subissant  une  dé- 
composition, conserve  néanmoins,  grâce  à une  force  in- 
hérente et  à la  propriété  que  la  raison  de  Dieu  a mise  en 
elle,  la  vie  permanente  et  identique  d’une  seule  et  même 
substance  à travers  tous  les  changements  de  la  forme 
extérieure.  Cette  force  qui  assimile  et  réunit  les  parties 
séparées  du  corps  en  une  idée  vivante,  circule  à travers 
notre  corps  entier,  constitue  l’unité  de  la  vie,  et  donne 
à ce  même  corps  des  formes  différentes  et  toujours 
nouvelles  (2).  Mais  c’est  une  force  divine  qui  tient  à la 

___  * 

(1)  Pour  cette  doctrine,  voy.  Hist.  de  la  philosophie  ancienne , 
de  Ritler,  trad.  fr. , III,  4®9  sq.  Elle  est  aussi  caractéristique 
dans  le  système  stoïcien  que  la  notion  de  l'idée  dans  le  platonicien, 
et  que  la  notion  de  l’énergie  dans  le  système  d'Aristote.  Origène  la 
comprend  expressément  dans  son  rapport  avec  la  doctrine  de  la 
dissolution  du  monde  par  le  feu.  C.  Cela .,  V,  ao;  23. 

(a)  De  Princ II,  10,  3.  lia  namque  etiam  nostra  corpora 
velut  granuin  cadere  in  terram  pulanda  sunt , quibus  insita  ratio 
ea,  quæ  substantiam  continet  corporalem,  quamvis  emortua  fuerint 
corpora  et  corrupta  atque  dispersa,  verbo  tamen  Dei  ratio  ilia  ipsa, 
quæ  semper  in  substantia  corporis  salva  est,  erigat  ea  de  terra  et 
restituât  ac  reparet,  sicut  ea  virtus,  quæ  est  in  grano  frumenti, 
post  corruptionem  ejus  et  raortem  reparat  ac  restituit  granum  in 
culmi  corpus  et  specie.  C.  Cels .,  V,  18;  22  sq.VI;  , 67;  VII , 
3a.  Aoyov  fyci»  eircppa toç  to  xotXoôprvov  xarà  ràç  ypa-fàç  arâi-/oç  iriç 
Selon  in  S.  Joli.,  XX  , 2 sq.,  l'idée  de  amp-  liyo;  est  ap- 
pliquée aussi  aux  âmes,  et,  dans  la  procréation  physique,  une 
partie  du  cnrtp.  Aôy.  du  Père  est  transmise  au  Fils.  L’idée  est  étendue 


Digitized  by  Google 


496  LIVRE  QUATRIEME, 

raison  universelle , au  principe  et  à 1 ensemble  de  tous 
les  êtres , comme  une  partie  tient  au  tout , une  espèce  au 
genre  ; et  cette  force , qui  réside  dans  l’activité  créatrice 
de  Dieu , ne  peut  pas  périr  ( i ) ; elie  se  montrerait  plutôt 
perpétuellement  active  dans  la  formation  du  corps.  Une 
pensée  prévaut  ici,  c’est  que  les  formes  du  corps  doivent 
toujours  répondre  aux  états  spirituels  de  l’homme,  être 
conformes  au  caractère  de  chacun  , et  maintenir  l’esprit 
de  l’homme,  l’idée  éternelle,  même  au  milieu  des  con- 
ditions les  plus  différentes,  vers  l’accomplissement  de 
toutes  choses  (a).  On  voit  que  cette  doctrine  s’efforce  de 
mettre  à l’abri  de  toute  objection  l’identité  de  la  sub- 
stance ou  de  l’étre  individuel,  même  dans  l’éternelle  vie 
où  Dieu  sera  tout  dans  tout.  Les  propositions  d’Origène, 
rapportées  précédemment,  indiquent  qu’il  n’y  aura  plus 
aucune  différence  entre  les  esprits  dans  la  vie  éter- 
nelle (3)  ; mais  évidemment  il  faut  faire  ici  exception  du 


par  là  extraordinairement,  mais  non  contre  nature,  puisqu’elle 
désigne  l’unité  vivante  d’un  rapport  fondé  par  la  raison. 

(1)  C.  Cels . , V,  22.  EiôôrtîS-n,  xàv  oùpavoç '/ai  yri  irapc7.0oi  xai 
rà  Èv  auroTj,  à/,).’  oi  irtpt  cxàçou  ),6yot  ovrtç  t!>j  tv  oXa>  ptpsj  f,  tv 
ycvti  t'orj  toù  tv  àp/r,  Xôyou  -irp’oç  tov  Stôv,  3toù  Xôyou«  oùàaptwî  ic a- 
ptXtûtfovrat. 

(2)  Sel.  in  P s al  , 1 , 534  sq.  Avayxatov  -yàp  rv;v  J/u^viv  tv  totcoiç 
ewfiartxoïç  \jnâp%woav  xcypriaQat  awptatu  zaTatXXvjXoïî  to~ç  roiroiç.  — 
— OGtmç  pt'XXovTat  xX-nipovopitèv  j3af(XtiO(v  ovpavâiv  xoù  tv  rôtroiç  6ta~ 
ipipouaiv  tcrtoôat  àvayxaîov  y^priaOat  UMputci  irvruftaTixoTç,  où^î  roû 
tcàouî  toù  TrpoTtpoo  àxpcrviÇoptvou,  xâv  iwt  -rà  tvÆoÇortpov  ytvijrai  ocù-roô 

« rpotni. ÀXX’  ojttp  ito-rt  èjrapax-nîptÇtTO  tv  -ni  erapxl,  tovto 

^apaxnjptaQtiotrai  tv  tô>  irvtuparixw  -Jtotiart. 

(3)  De  Princ .,  III  ,6,4  fin.  Cum  vero  res  ad  illud  cæperint 
festinare,  ut  sint  omnes  unum,  sicut  est  pater  cum  filio  unuui, 
consequenter  intelligi  datur,  quod  ubi  oraues  unuin  sont,  jam  di- 
versitas  non  erit. 
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degré  ou  de  la  différence  des  volontés;  car  Origène  dit 
expressément  quelque  part  que  les  différences  résultant 
des  mouvements,  des  directions  antérieures  de  la  vie,  ne 
cesseront  point  uvec  elle(i)  : aussi  ne  devons-nous  point 
oublier,  dans  la  vie  future,  de  quelle  manière  nous 
sommes  parvenus,  sous  la  conduite  du  Verbe  divin, 
à notre  félicité  (2). 

Mais  soutiendrons-nous  qu’Origène  ait  cherché  à se 
mettre  en  accord  avec  la  doctrine  ecclésiastique , en  ac- 
ceptant la  doctrine  stoïcienne  touchant  les  rapports  ra- 
tionnels des  germes?  Assurément  l’expression  sous  la- 
quelle il  résume  ce  point  du  stoïcisme  est  plus  spécieuse 
et  non  moins  équivoque  que  le  mot  dont  se  sert  l'Église. 
Les  deux  expressions  de  rapport  rationnel  des  germes  et  de 
corps  spirituel  tendent  à élever  le  corporel  vers  le  spirituel . 
Origène,  dans  d’autres  expressions,  a en  vue  le  même 
but;  ainsi,  il  nomme  le  corps  réparé  un  corps  éthéré,  ctil 
prétend  que  la  différence  des  membres  de  ce  corps  dispa- 
rait, en  sorte  que  tout  ce  corps  entend  , voit,  marche (3). 
Toutefois , il  conserve  toujours  un  élément  du  corporel  ; 
ou  plutôt  Origène  admet  l’inhérence  et  la  permanence 
de  cet  élément  dans  les  créatures , ainsi  qu’on  le  voit 
par  différents  passages  de  sa  doctrine.  Partout  il  main- 
tient, nous  l’avons  déjà  dit,  la  différence  de  Dieu  avec 
ses  créatures  ; Dieu  seul  est  absolument  spirituel.  Les 
créatures  comportent  nécessairement  en  soi  un  élément 
corporel  qui  est  plus  ou  moins  parfait.  Origènepenseaussi 
que  toutes  les  œuvres  de  Dieu  sont  ordonnées  selon  une 
sagesse  éternelle,  ont  leur  principe  dans  une  idée  éter- 


(1)  lb.  II,  1 , 3. 

(2)  In  S.  Joh.,  II.  4,  58. 

(3)  De  resurr. , fragm.,  3".  La  nature  étbérée  de  ce  corps  est 
expressément  niée.  7Ii?  Princ .,  III  ,6,4;  6. 

I.  32 
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nelle,  et  peuvent  prétendre  avoir  leur  source  dans 
l’éternité  (i).  La  création  corporelle  renferme  une  idée 
éternelle  de  Dieu,  une  loi  impérissable  de  production, 
selon  laquelle  la  création  se  perpétue , d’après  les  diffé- 
rents genres , les  différentes  espèces  de  choses  (2). 

Ainsi , cette  doctrine  se  rapporte  en  une  certaine  ma- 
nière à la  doctrine  des  idées  de  Platon,  d’où  est  em- 
pruntée la  doctrine  stoïcienne  du  rapport  rationnel  des 
germes,  laquelle,  toutefois,  lie  immédiatement  à l’éternité 
des  idées  la  nécessité  de  la  vie,  et  déduit  cette  nécessité 
d’un  germe  impérissable.  On  ne  méconnaîtra  pas  que 
ces  vues  sur  les  choses  ne  soient  dans  le  plus  parfait  ac- 
cord avec  toutes  les  vues  d'Origène  sur  le  monde.  La 
doctrine  d’Origène  découle  d’ailleurs  immédiatement  du 
développement  constant  des  mondes  infinis,  selon  ses 
propres  expressions.  Ce  n’est  que  par  la  différence  d’une 
vie  passée , nous  le  savons , qu’il  parvenait  à s’expliquer 
la  différence  des  conditions  dans  ce  monde.  Cette  diffé- 
rence est  aussi  exprimée  dans  le  rapport  rationnel  des 
germes,  et  ce  rapport  renferme  également  un  nouveau 
germe  de  vie  qui  doit  se  développer  dans  une  vie  nouvelle 
et  dans  un  monde  nouveau  (3).  Mais  ne  faut-il  pas  aussi 
remonter  jusqu’auxpremiers  principes,  si,  en  général,  on 
peut  en  concevoir  de  tels?  Nous  trouverions  encore  que 


(1)  De  Princ.,  III,  6 , 5.  Quæ  facta  sunt,  ut  casent,  non  esse 
non  possunt.  Propter  quoi!  immutationcm  quidem  varictatemque 

récipient, suhstanlialem  veto  interitum  ea,  quæ  a Deo  ad 

hoc  facta  sunt,  utcssentet  permanerent , rccipere  non  possunt.  — 
— Substantiam  vero  ejas  (sc.  carnis)  ccrtum  est  pcrmanerc. 

(2)  C.  Cets,,  V,  22.  Voir  plus  haut. 

(3)  De  Princ.,  II,  i,  3 lin.  Quæ  utiquc  varietas  in  hujus 
mundi  fine  deprehensa  causas  rursus  diversitatum  alterius  niundi 
post  hune  futuri  occasionesque  præstabit. 
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l’origine  des  mondes  est  moins  basée  sur  la  liberté  de  la 
chute  que  sur  le  germe  éternel  de  vie,  lequel  a son  ori- 
gine dans  la  sagesse  de  Dieu,  et  doit  nécessairement 
chercher  à se  développer.  Assurément  ces  vues  sur  le 
monde  ont  encore  une  plus  grande  analogie  avec  la 
doctrine  stoïcienne  qu’avec  la  platonicienne.  Elles  sont 
différentes  des  vues  de  la  première  doctrine , si  nous  ne 
tenons  pas  compte  de  l’élément  sensible,  temporel,  et 
si  nous  voyons  exclusivement  qu’elle  accorde  une  plus 
grande  importance  à la  raison  et  à la  liberté  qu’à  la  na- 
ture et  à là  nécessité. 

Si  nous  nous  reportons  à ce  qui  a été  exposé  plus  haut 
touchant  la  différence  des  choses  fcn  elles-mêmes  dans 
leur  accomplissement,  nous  remarquerons  quelle  incer- 
titude plane  sur  l’égalité  originelle  de  tous  les  esprits.  Car 
il  y a un  temps  indéfini,  inassignable,  que  cette  égalité 
a disparu;  une  différence  caractéristique,  c’est-à-dire  le 
germe  de  mondes  toujours  nouveaux  s’est  propagé  de 
créatures  en  créatures  dans  une  série  impossible  à dé- 
terminer; bien  plus,  il  faut  considérer  l égalité  comme 
d’institution  divine  et  éternelle.  Nous  ne  pouvons  pas 
nous  dissimuler  que  lu  prétendue  égalité  n'est  propre- 
ment admise  que  pour  un  principe,  un  point  de  départ 
qui  ne  fut  jamais  en  réalité,  et  pour  une  fin,  un  tenne(i) 
qui  n’est  pas  non  plus  la  fin  dernière  et  véritable,  mais 
la  cause  dun  progrès  virtuel;  qu’au  contraire,  la  dilfé- 


(l)  In  S.  fo/i.,  I,  34, 3G.  Àçjr'o  jtai  teXoç  0 aù-rô;.  De  Princ.,  I , 
6 , 2.  Scmper  enim  similis  est  finis  iniliis  , et  ideo  , sic  ut  unus  om- 
nium finis , ita  unuin  omnium  intelligi  <!<bcl  inilium  , et  sicut  mul- 
torum  unus  finis,  ita  ab  uno  initio  moitié  différents  ne  varietatis, 
quæ  rursuin  per  bonitalem  Dei  et  subjectionem  Chrisli  atque  uni— 
taieui  Spirilus  saneti  lu  uoam  fineiu  , qui  sit  initio  similis  , revo- 
cantur.  Ib,  III,  (3,  3. 
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rence  et,  par  conséquent,  la  limitation  des  choses  durent 

perpétuellement. 

Nous  ne  pouvons  pas  nier  qu’ürigène  ne  se  soit  mû 
dans  des  sphères  d’activité  opposées.  On  le  constate  clai- 
rement en  cequi  concerne  sa  doctrine  delà  fin  des  choses. 
Comme  la  pensée  chrétienne  a attaché  à cette  fin  la  plus 
haute  importance  et  a incontestablement  contribué  au 
changement  d’Origène,  nous  pouvons,  en  général,  la 
considérer  comme  la  pierre  de  touche  des  1601161x1163 
scientifiques  de  ce  temps.  D’un  côté,  nous  voyons  combien 
Origène  était  touché  des  promesses  chrétiennes.  Il  les 
interprète  sans  doute  à sa  manière,  en  laissant  prédo- 
miner le  côté  scientifique,  mais  en  accordant  aussi  une 
pleine  confiance  à la  bonté  et  à la  grâce  divine.  11  re- 
marque que  nous  sommes  imparfaits,  soumis  à de  nom- 
breuses forces  supérieures,  à des  anges  de  degrés  et 
d’attributs  différents  ; mais  il  ne  renonce  pas  pour 
cela  â espérer  que  nous  devenions  un  jour  égal  à eux  , 
si  nous  avons  mené  une  vie  pieuse  ; bien  plus , que  nous 
devenions  égaux  à Dieu  même , dont  la  vertu  n’est  pas 
différente  de  la  nôtre  (î).  Nous  deviendrions  surtout 
égaux  à Dieu  en  connaissance  de  la  vérité,  puisque  cha- 
cun doit  acquérir  en  soi  la  science  complète  qui  est  en 
Dieu.  Mais  ce  ne  sera  que  par  un  développement  moral, 
par  une  justification  de  tout  mal  dans  l’individu  et  dans 
le  monde,  que  nous  pourrons  y parvenir  (2).  Alors  tous 


(1)  C.  Cela.,  IV,  29.  Ko9  ’ yàp  ri  axrrn  àpczr,  È-i  rû»  pat- 
xapiwv  iravTüjv,  wçc  xott  (add.  r,  ? ) aùrri  àpjr/j  àvOpûjcou  xa'i  3«sü. 

(2)  De  Princ.,  III  ,6,3.  Per  singulos  aulcin  omnia  erit  (sc. 
Deus)  hoc  modo  , ut  quidqnid  rntionalis  mens  expurgata  omnium 
vitioïum  face  atque  oinni  penitus  abslrusa  nubc  malitix  vel  sen- 
ti re  vcl  intelligerc  vcl  cogilare  polest , nec  ultra  jam  aliud  aliquid 
nisi  Deum  vidcat,  Deum  tencat,  ornnis  motus  sui  Deus  uiodus  et 
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les  êtres  raisonnables  qui  aspirent  au  père  par  le  fils , 
seront  unis  dans  une  seule  activité,  dans  leur  con- 
naissance de  Dieu  parfaite  comme  celle  que  Dieu  le 
fils  a de  Dieu  le  père(i).  Alors  Dieu  nous  communiquera 
l’Esprit  saint,  non  partiellement  et  en  dons  inégaux, 
mais  pleinement,  de  même  que  la  science  peut  résider 
dans  un  grand  nombre  d’hommes  (2).  Alors  nous  acquer- 
rons une  sagesse  brillante  d’une  éternelle  splendeur,  la 
sagesse  qui  est  le  rayonnement  de  la  lumière  divine  ; 
l’œuvre  morcelée,  imparfaite  de  notre  science  cessera, 
la  synthèse  parfaite  en  prendra  la  place;  ce  ne  sera  plus 
à travers  ses  œuvres , mais  immédiatement , d’intuition 
eu  intuition  , que  nous  apercevrons  Dieu  ; nous  possé- 
derons une  connaissance  éternelle  de  son  être  invisible , 
qui  ne  peut  être  troublé  , ainsi  que  le  croyait  Plotin,  par 
la  circonvolution  du  monde  sensible  (3).  Et  cette  con- 
naissance de  Dieu  doit  littéralement  nous  unir  à lui  ; 
car  connaître,  c’est  être  uni  : de  même  que  celui  qui  se 
rattache  à la  matière  lui  est  conjoint,  de  même  les  êtres 
raisonnables  qui  tournent  leurs  regards  vers  Dieu  et 


mcnsura  sil  ; et  ita  erit  omnia  Deus  , nec  enira  jam  ultra  boni  mali- 
que  discrelio  , quia  nusquam  malum. 

(1)  In  S.  Joli.,  I,  16.  Tort  yàp  fila  irpàijiç  tç«e  r üv  rrpâç  3eô y 
Sià  t'ov  irp'o;  aùr'ov  Xôyov  yOaaavruv,  v toü  xaravoeîv  tov  S'civ,  îva  y c- 
vwvrai  ou  ru  tv  rv)  yvüati  tou  trarpo;  popyuOtvrtç  irâvrtç  àxptSüç 
u’ioî,  ûç  vüv  piôvoç  0 uiôçcyvuxc  tov  irarepa- 

(2)  C.  tels.,  VI,  70.  Où  xar’  àjroToiàsv  xai  Statpcjn.  De  Princ 

I,  .,3. 

(3)  C.  Cels V,  10;  VI,  20.  Kat  oaov  yt  aivoüpuv  oùrôv  (sc.  tov 
xùpiov),  où  irtpia^&ooôptOa  <x7t‘o  rïç  toü  oùpavoù  rrtpitpopàç,  au  (Te 
TTpof  rv)  3eoc  iaofitOa  tuv  àopâruv  tou  3eou , oùxtrt  airo  xTiotuç  xoo- 
ftou  toÎç  leoiYifiaoi  vooupit.uv  r,u~v , <xXX  , ùç  ôvôpastv  o yvrlaioç  TOÜ 
îvjoü  fiaOijrXç  Xcyuv,  Tore  Si  irpiatoirov  irpbç  irpéouirov,  xa'i  t!>,  tàv 
ïXÇvi  To  TtXeiov,  ro  èx  ue’pouç  xarapy»)9v/atTa(. 
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vivent  dans  sa  contemplation  lui  sont  adhérents  (i). 
Nous  deviendrons  alors  des  dieux,  différents  en  cela 


t 


i*» 


seulement  de  Dieu , qui  doit  être  connu  en  lui-même, 
que  nous  recevrons  notre  divinité  d'une  façon  distribu- 
tive et  que  nous  serons  créés  de  Dieu  par  notre  libre  ac- 
tion (2).  Toutefois,  cette  différence  ne  présuppose  point 
une  variabilité  dans  notre  contemplation  sublime  : 
les  dieux,  les  enfants  de  Dieu,  doivent  demeurer  aussi 
fermes,  aussi  stables  dans  la  vérité  , que  les  enfants  du 
diable  doivent  y être  chancelants  (3).  On  se  ferait  illu- 
sion si  l’on  refusait  à ces  espérances  d'Origène , telles 
qu’elles  découlent  des  promesses  chrétiennes,  un  accord 
parfait  avec  ses  aspirations  scientifiques , qui , ainsi 
qu’on  l’a  remarqué  précédemment , tendent  à une  con- 
naissance accomplie , et  subsistent  par  la  conviction  que 
c’est  seulement  dans  la  science  de  Dieu,  du  principe 
éternel  de  toutes  choses,  que  cette  connaissance  peut 
résider. 

Mais,  d'un  autre  côté,  sj  ces  espérances  sont  en  plein 
accord  avec  le  principe,  avec  le  mobile  général  des  efforts 
scientifiques  d’Origène,  on  ne  peut  pas  en  dire  autant  en 
ce  qui  touche  ses  notions  particulières,  dans  lesquelles  il 
cherches  çjéployersa  science.  Il  rencontre  les  limitations, 
donc,  suivant  lui,  nulle  créature  11  est  exempte  ; tout 
être  créé  doit  avoir  sa  mesure,  et  ne  peut  connaître  Dieu 
que  proportionnellement^).  11  existe  donc  une  différence 


( I ) In  S.  Joh.,  XIX,  I,  a34-  To  yivwaxcn  àv r'c  roû  meut— 
x'/xcQat  xa\  r.vwoOai.  Ib.  XX,  i \ , 328. 

(a)  In  S.  Joli.,  II  , 22.  Tl  or j Si  r'o  Troçà  to  nÙToGto;  (t-rtoyr,  rr,ç 
ixcivov  S'to-njroç  St oironûfttvov. 

(3)  lb.  XX,  22. 

(4)  Dr  Princ.y  II , i l , 7 ; IV,  35.  Virtule  enim  sua  omnia 
compiehendit  (sc.  Deus  ) et  ipse  nullius  creatur*  sensu  compre- 
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dans  la  fin  de  toutes  choses  ; il  y a donc  une  semence 
qui  doit  produire  un  nouveau  développement  du  monde, 
une  possibilité  de  chute  qui  aboutit  nécessairement 
à une  chute  effective,  de  même  que  se  développe 
la  semence  qui  réside  dans  chaque  esprit , comme  1 élé- 
ment naturel  de  son  être  : l'embrasement  du  monde 
paraît  donc  à Origène,  comme  aux  stoïciens,  la  transi- 
tion pure  et  simple  â une  formation  nouvelle  du  monde, 
et  Üripène  ne  trouve  rien  de  plus  à blâmer  dans  le  stoï- 
cisme que  sa  méconnaissance  de  l’accomplissement  de 

cette  formation  selon  une  loi  nécessaire  et  toujours  iden- 
tique; les  stoïciens,  au  contraire,  se  rattachant  a la 
liberté , posent  cette  même  loi  diverse  selon  les  di  e- 
rentes  directions  de  la  volonté.  11  est  donc  dans  la  ten- 
dance de  la  doctrine  d’Origène  d’hésiter  à attribuer  au 
Verbe  divin  une  connaissance  parfaite  de  son  Pere. 

Nous  retrouvons  toujours  les  mêmes  hésitations  entre 
l’espérance  qu’a  suscitée  le  christianisme  et  la  doctrine 
scientifique  qui  ne  veut  point  s’accorder  avec  cette  espé- 
rance. 11  n’est  pas  facile  aux  hommes  eleves  dans  1 1- 
diome  et  la  science  de  la  Grèce  de  surmonter  la  pense* 
qui  s’est,  pour  ainsi  dire,  accrue  avec  leur  développe- 
ment; Plus  l’aspiration  d’Origène  était  vivante,  moins  il 
pouvait  se  débarrasser  des  préjugés  qui  avaiçnt  pris 
place  dans  les  science  d’alors.  Doué  d’une  aptitude  peu 
commune  et  d’une  grande  activité  d esprit,  .1  emploie 
ses  premières  connaissances  scientifiques  a mettre  en 
lumière  contre  les  païens  la  pensée  chrétienne  et  a la 
recommander  à leurs  connaissances  scientifiques,  a 


henditur.  Ilia  cnim  nalura  soli  sibi  cognita  est. O.nnis  ig.tur 

crealura  intra  certum  apud  eum  numerum  raensuiamque  d.stm- 

guiuir. 
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leurs  notions  philosophiques,  même  à leurs  préjugés 
populaires.  Il  applique  ces  mêmes  qualités  de  son  esprit 
à purifier  les  points  particuliers  du  christianisme  de  re- 
présentations grossièrement  sensibles,  et,  autant  que 
possible,  à en  composer  un  ensemble  scientifique.  Mais, 
malgré  tous  ses  efforts,  il  ne  put  cependant  parvenir  à 
mettre  en  accord  les  éléments  contradictoires  de  son  édu- 
cation. Alors  il  se  vit  forcé  de  faire  entre  ces  éléments  un 
compromis  du  moins  provisoire,  et  la  manière  dont  ce 
compromis  futexécuté  estassezremarquable.ISousavons 
vu  qu’Origène  ne  désapprouvait  point  la  confiance  chré- 
tienne en  l’accomplissement  final  des  créatures  ; il  recon- 
naît même  que  les  choses  sensibles,  tirant  leur  origine 
d’un  créateur  parfait,  doivent  être  parfaites  comme  leur 
créateur.  Mais  on  entrevoit  quelles  doivent  jouir  de  la  li- 
berté, pour  pouvoir,  en  tant  qu’êtres  raisonnables,  acquérir 
dans  la  vie  rationnelle  la  véritable  perfection , et  en  faire 
leur  vertu  propre.  C’est  de  là  qu’il  déduit  le  développe- 
ment du  monde,  dont  le  fond  véritable  est  l’histoire  et 
l’élévation  des  esprits  vers  la  contemplation  de  Dieu. 
Mais  il  ne  s’abandonne  cependant  point  à la  pensée 
qu’après  l’accomplissement  du  monde  arrive  la  fin  de 
toutes  choses.  Il  lui  est  impossible  d’admettre  un  prin- 
cipe simple  de  tout  progrès  ; mais  il  u'en  comprend  pas 
moins  que  tout  progrès  et,  par  conséquent,  toute  force 
formatrice  de  Dieu,  ait  une  fin,  un  terme.  La  nature 
des  êtres  créés  lui  semble  n’autoriser  à choisir  qu’entre 
deux  principes  : ou  ces  êtres  reviennent  entièrement  à 
Dieu , et  leurs  différences  doivent  se  fondre  dans  son 
unité,  ou  ils  restent  divers  et  distincts,  et  alors  ils 
ne  conservent  qu’une  existence  imparfaite.  Mais  Origène 
tient  cette  dernière  supposition  pour  meilleure,  et  il 
pense  que  les  créatures  atteignent  à la  perfection  cha- 
cune d’une  manière  spéciale,  selon  leur  caractère,  selon 
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le  souvenir  d’une  vie  différente , qui  était  basée  sur  la  li- 
berté de  la  volonté.  Et  alors  il  se  contente  de  promettre 
aux  êtres  raisonnables  un  repos  passager  et  l’accomplis- 
sement dans  des  espaces  intermédiaires,  entre  les 
mondes  successifs.  Il  ne  perd  cependant  pas  de  vue 
l’origine  individuelle  propre  des  esprits,  quoiqu’il  ne 
puisse  la  sauver  qu’en  maintenant  une  liberté  qui,  n’é- 
tant pas  pleinement  unie  à Dieu,  renferme  toujours  en 
soi  un  penchant  à la  chute.  C’est  ainsi  que  Dieu  montre 
toujours  de  nouveau  sa  bonté,  son  activité  créatrice  et 
rédemptrice.  Origène  ne  peut  pas  se  dissimuler  qu’il  lui 
est  impossible  de  concevoir,  comme  véritablement  ac- 
complie, cette  activité  ou  cette  énergie  de  Dieu , le  Verbe 
créateur  et  rédempteur,  qui  doit  se  manifester  constam- 
ment dans  la  création  et  le  gouvernement  du  monde;  et 
de  là  son  assertion  souvent  répétée  , que  le  Fils  est 
moindre  que  le  Père;  mais  il  cherche  à se  rassurer  en 
expliquant  comme  une  perfection  l’abaissement  du 
Verbe  divin  à la  formation  du  monde,  et  même  à la 
souffrance  avec  le  monde;  car  ce  n’est  que  par  ses  sym- 
pathies avec  ses  créatures , dont  il  ne  peut  haïr  aucune , 
que  le  Fils  de  Dieu  partage  les  conditions  impures  de  ce 
monde;  c’est  pour  s’élever,  et  non  pas  pour  prendre 
part  lui-même  aux  œuvres  de  la  vanité  matérielle.  L’in- 
suffisance de  toutes  ces  explications  est  reconnue, 
quoique  obscurément,  par  Origène;  du  moins,  ses  as- 
sertions chancelantes  sur  des  points  très  essentiels  dans 
sa  doctrine  semblent  indiquer  qu’il  en  avait  conscience. 

Si  l’on  veut  se  convaincre  que,  malgré  de  nombreuses 
erreurs,  dans  lesquelles  l’ont  précipité  les  préjugés  de 
l’ancienne  philosophie  et  de  la  pensée  païenne,  le  sen- 
timent chrétien  domine  cependant  dans  Origène,  on 
n'a  qu’à  comparer  sa  doctrine  avec  les  opinions  d’un 
philosophe  païen  qui  vécut  un  peu  après  lui,  et  qui 
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suivit  une  direction  analogue  à la  sienne;  je  veux  parler 
de  Plotin,  chef  de  l’école  néoplatonicienne.  Plotin, 
comme  Origène  , est  animé  de  1 ambition  de  connaître 
l’unité  impérissable  de  Dieu,  du  principe  de  toutes 
choses;  il  espère  toujours  satisfaire  ce  vif  désir,  mais 
par  un  détachement  complet  du  matériel  et  du  sensible, 
par  le  sacrifice  de  toute  individualité , en  entrant  dans  un 
état  tel  que  la  raison  ne  pense  plus , ne  soit  plus  active, 
ne  soit  plus  elle-même,  mais  s’élève  à l’unité  infinie,  et 
s’y  perde.  Il  croit  pouvoir  atteindre  à cette  intuition  de 
l’infini,  dès  cette  vie  terrestre;  mais  ce  n’est  que  dans 
un  éclair  fugitif  de  l’esprit,  à peine  préparé  par  des 
recherches  scrupuleuses  , que  l’infini  apparaît  pour  s’é- 
vanouir aussitôt.  Cette  doctrine  de  l’intuition  du  parfait 
est  purement  imaginaire,  sasis  rapport  aucun  à la  véri- 
table vie  morale  ou  scientifique  de  la  raison.  Combien 
est  différente  la  doctrine  d Origène  qui  nous  pousse  à 
conquérir  par  la  lutte  morale,  par  les  recherches  scien- 
tifiques, l’accomplissement  de  notre  nature,  la  content 
plation  de  Dieu  ! Plotin  approuve  complètement  cetu 
doctrine,  lorsqu’il  dérive  l intuition  de  Dieu  du  sein  dt 
tous  les  développements , et  estime  peu  par  consé 
quent  l’ensemble  des  individus  dans  leur  vie  et  leui 
existence;  mais  il  est  toujours  lié  à cette  vie  de  Vap 
pareuce,  dans  laquelle  nous  ne  participons  point  d< 
la  vérité;  il  ne  connaît  point  la  perpétuation  de  l’huma 
nité  Entière  et  du  monde  des  êtres  raisonnables,  ni  l’at 
ttvité  enseignante  de  Dieu,  qui  nous  élève  à lui  gradue 
lement  : cette  pensée  féconde  du  christianisme  , Plotii 
ne  la  connaît  pas.  Origène,  au  contraire,  a pour  princ 
pal  mérite  de  chercher  le  sens  intime  de  cette  pensé 
dans  1 ensemble  du  monde  entier,  et  il  conclut  au  rét; 
blissemcnt  de  toutes  choses , malgré  beaucoup  de  préjt 
fi  es  que  lui  ont  inspirés  la  philosophie  païenne  et  l’ait; 
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chement  à une  doctrine  ecclésiastique  qui  ne  considère 
que  le  pratique.  Naturellement,  à cause  de  celte  diffé- 
rence dedoctrines  entre  Origèneet  Plotin,  leurs  points  de 
vue  touchant  la  raison  doivent  être  également  fort  diffé- 
rents. Pour  Plotin,  la  raison  qui  pense  et  connaît  dans 
ce  monde,  surtout  celle  qui  agit,  est  chose  fort  impar- 
faite en  comparaison  de  l’unité  suprême;  car  elle  est 
nécessairement  chargée  des  imperfections  de  ce  monde: 
ce  n’est  qu’en  passant  par  l’émanation  inférieure,  des- 
cendante, que  la  raison  peut  revenir  à son  état  pri- 
mitif. On  retrouve  ainsi  dans  Origène , comme  dans 
Plotin , la  même  tendance  à poser  la  raison  égale  au  Dieu 
suprême.  Par  conséquent  il  11e  faut  pas  chercher  dans 
ce  monde  une  révélation  parfaite  de  Dieu  ; ce  n’est 
que  par  l’abaissement  gradué,  par  la  marche  descen- 
dante du  supérieur  à l’inférieur,  que  le  monde  arrive 
à l’existence,  parvient  à être.  Plotin  justifie  sans  doute 
la  liberté  de  l’être  raisonnable,  de  même  qu’Origène; 
mais  le  premier  la  considère  sous  un  tout  autre  jour  que 
le  second.  Plotin  regarde  la  liberté  comme  la  consé- 
quence de  l'état  intermédiaire  de  la  raison  entre  Dieu  et 
la  matière,  position  qu'elle  11e  peut  accommoder  ni  avec 
le  supérieur  ni  avec  l’inférieur;  mais  la  liberté  dans  la 
vie  pratique,  il  la  dédaigne,  car  elle  ne  s’applique 
qu’au  domaine  inférieur  du  matériel  ; il  n’y  a que  la 
liberté  dans  l’élévation  à la  vie  théorétique  et  enfin  au 
détachement  de  tout  le  sensible , qui  ait  une  valeur  à ses 
yeux  ; c’est  alors  que  la  raison  revient  à son  état  primi- 
tif. Quanta  Origène,  il  présente  une  nuance  de  ces 
opinions,  mais  il  hésite  à se  prononcer  pour  le  dédain 
de  la  liberté  dans  la  vie  pratiqu^;  cefcte  liberté  nous 
donne  la  véritable  vertu  qui  fonde  «otfe  analogie  avec 
Dieu  ; en  général , la  liberté , selon  Origène , est  non  seu- 
lement destinée  à nous  ramener  à notre  état  originel , 
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I’.  Vil,  lign.  22.  Au  lieu  de  : et  la  physique,  lhez  : ou  la  phy- 
sique. 

P.  xxxiv,  lign.  1 4-  Au  lieu  de  : consacre,  lisez  : coordonne. 

P.  ig,  lign.  21.  Au  lieu  de  : élevé,  lisez  : élevés. 

P.  20,  lign.  3l.  Au  lieu  de  : cette  influence , si , avant  ; lisez  : cette 

influence;  si  avant. 

P.  34,  lign.  4 et-  5.  Au  lieu  de  : du  nom  de  philosophie  ancienue 
la  philosophie  païenne,  lisez  : du  nom  de 
philosophie  païenne  la  philosophie  ancienne. 

P.  39,  lign.  l5.  Au  lieu  de  : repaire,  lisez  : repère. 

P.  64,  lign.  l5.  Au  lieu  de  : nous  ne  le  placerons  sinon,  lisez  : 

nous  le  placerons  , sinon. 

P.  t2l,  not.  Au  lieu  de  : Uni,  lisez  : S tirl. 

P.  l4g,  lign.  1 de  la  note.  Au  lieu  de  : cru(i6o«M),  lisez  : uvpS ovin. 

P.  igg,  lign.  17.  Au  lieu  de  : inn-po**,  lisez  : tiriç-po?*). 

P.  200,  lign.  21.  Au  lieu  de  : Anaxagoras,  lisez  : Anaxagore. 

P.  202,  lign.  21.  Au  lieu  de  : , fisc:  : n**/). 
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